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भौतिक पूञ्ज्रीवाद, समाजवादके वास्तविक स्वरूंप को जाने-समझषे बिना 
ही आजकल, के रजनीश जैसे विचार उपयुक्त वादों पई “पुस्तक लिखकर 
। अपना प्रचार करते-हैं॥ ऐसे विचारक स्वयं: गुमराह होते .के कारण 
] 


प्रकाशकोय . 


 उदुसरों की भी , गुमराह करते हैं ॥ +अतएंब' ऐसे. “विचारको 7 की 
_ . >टीक्तियों का . "खण्डन राष्ट्र हित.. कीः. दुंष्टि- से ` अत्यस्तः महत्व 
` मा है। हे 
श 5 पूज्य ,स्वामी क्षी करप्रात्रीज़ी, महाराज न रजनीश की थुक्तियों का 
' खण्डन कर राष्ट्र ही नही, सम्पूर्ण वेचारिक जगत्‌ का महान्‌ उपकार किया 
„ - है। अतः “पूज्जीवाद, समाजवाद और रामराज्य” पुस्तक प्रकाशित करते 
५ तहुवेःअपारं. हर्ष हों रहाहै। '' | { । 
.. १,८. पुस्तक के सम्पादले-प्रकांशन में पूज्य स्वामी श्री केरपात्रीजी 
महाएाज: के शिष्य -क्षी'लक्वेमणाचंन्य ब्रह्मचारी का विशेषं सहयोग -रहा है । 
3 ज्ाथ ही प्र ० ब्रह्मचैतन्य .प्रेवर्ण।, श्री आत्मचैतेन्यः ब्रह्मचारी, श्री शिवचेतन्य ` 
' न्रेह्माच्ारी एंव न्याय, व्यॉकरणाचार्य श्री पं ० रामगोविन्दंशुक्ल तथा चिरंजीधि 
श्री प्रकाश ने सम्पादन कार्य: में पूर्ण ,सेहयोग प्रदान किया हे "एतद 
। झम उनके आभारी हैं । 


5-०, ८ ४: „` = महरंण वदन्ती `` 
° © ३.  :वागिस्िटरयेंट, न I ड, है रामराज्य परिषद्‌ # 


श्री हरिः 
भूमिका 
आधुनिक सभी:राजनैतिक वादों की विस्तृत व्याख्या. मारत हृदय स्रा 


स्वामी श्री करपात्री महाराज “माक्सवाद और रामराज्य” एंव विचार- 
` पियूष’ जैसे विशाल अंथों में कर चुके हैं । किन्तु फिर भी नये वादों के सम्बंध 


में उठाये जा रहें नवीन तर्के एवं युक्तियों के खण्डन के व्याज से पुनः आुः:--- 


निक मंत वादों पर स्वामी जी महाराज की सारणगर्भितः समीक्षा 


* “वञ्जीवांद, समाजवाद और रामराज्य पुस्तक में पढ़ने को सुलभ . . 


4085 के है कहर 


` श्री रजनीश जी ने “समाजवाद से सावधान” पुस्तक में अपने आप को .. 


: समोजवांदी मानते हुये : समाजवादः को मौतिक -पुज्जीवाद का विकेसित रूप 


N 


- मानाः हैं और साथ ही कपोल कल्पित कहानी की युक्ति देकर भौतिक समाज - 


बाद कोः अत्यन्त असत्‌. सिद्ध. करने की दिशा में असफल. प्रयास. करते हुये 
भौतिक पूङ्जीवाद की बालतः की. है ॥ पुङजी 
अत्यन्त नगण्यः से।रहीन: एवं अविचारित हैं। :. 


` “बृज्जीवाद समाजवाद और रामराज्य” पुस्तकें पूज्य स्वामी करपात्री . 
जी महाराज: ने स्मिथ; वेन्थम, स्टूभटं, स्पेन्सर, डाविनं, जाजे डाविन, हकसले | 
मदि विचारको के. मतों पर उपयोगितावांद, वैयक्तिक स्वतंत्रतावाद; | 


अराजकतावांद, बिकासवाद, आत्मवाद, आदि विषेयोंपंर मामिक समालोचना 


करते हुये भौतिक पूञ्जीवाद की अपेक्षा भौतिक समाजबाद की उपयुक्तता पर | 


प्रकाश डाला हैँ । | 
के सही स्वरूप का स्पष्टीकरण करते हुयें सम्पूर्ण मानव समाज के सामाजिक, 


वाद: के ससर्धनमें'उंनकी दरलीलें ¦ 


आधिक. घाभिक, राजनीतिक स्वाधीनता और विकास के लिये लोकतंत्र वाद 
कीं आवश्यकता का प्रतिपादन किया. है । लोकतंत्र का : वास्तविक स्त्ररूप. त 
भौतिक पुँञ्जीवांद में रहता हैं और न हैँ भौतिकं संमांज बाद में । ' लोकतंत्र 
का सजीव रूप तो अध्यात्मवाद पर आधारित. घर्मनियत्त्रित बाद रामराज्य 
वादी अर्थतन्त्र में ही सुलभ हो सकता है । इसी विष्य को सप्रमाण प्रस्तुत 

` किया है। उपर्युक्त पुस्तक के अध्ययन एवं मनन से लोकतन्त्र बांदी 

: राजनीतिक . घिचारंकों फो सही मागे-दल्ंन प्राप्त होगा, ऐसा मेरां 


_विदवास है। 


बासुदेव शाखी अतुलं 
| महामन्त्री. ... 
अखिल भारतीय रामराण्य परिषद्‌ 


श्री हरि 


मोबधन पीठोधोर्वरें, आरीमेज्जगरगरे शंकराचा 
स्वामी निरंजेजन देव तीर्थे जो महाराज... 
यम की ४४ oper mo a है ; र क 


a] संम्मतिं C 


बई ह 
Ci, Me शुभ सममत * हां | 


“धरमंसम्राट श्री, स्वामी करंपात्रीजी महाराज द्वारा. लिखित “पूजीवादि- 


संसाजवाद और रामराय पुस्तक का अवलोकन- किया। प्रस्तुत पुस्तक में 
रज॑नीश के द्वरो उठेयि गये तको .का समुचित उत्तर के साथ आधुनिक पूजी- 
बाँदे, सँमांजंबाद और रामराज्य की अर्थनीति का सजीव चित्रण और घर्भ- 
जियन्त्रितंवोदं की उपयोगिता पर प्रकाश डाला गया है। [ 


उक्त पुस्तक के पठन एत्रं मनन से आधुनिक नीतिवादों का परिज्ञान और | | 


संही दिशा को बोध होगा । 5 
0 2 श्री निरञ्जनदेवंतीये - 


की 
सम्मति 
दू जीवाद, समाजबाद और घर्मेनि्यन्त्रित बांद ( रामरांज्य:) के सच्चे 


स्वरूप की व्याख्यो-- “पू जीवाद, संमाजब्राद और रामराज्य” पुस्तक - 
भ्रीं स्तोम कंरपात्रीं जी . महाराज ने की है । राजनीति 


रुचि रखने बालों ' के लिएँ ईस पुस्तकं का अध्ययन, मेनन अत्यन्त 
उपयोगी होगा । 
प्र षक --राधामोहन : सिंहं संह 


् , 


` ` ` `  -प्रथमनअकरंण 
समाजवाद का जन्म 


आज के राजनीतिक क्षेत्रं में भारतीय घर्मनियन्तरित राजतन्त्रया धर्मोः 
` नियन्त्रित लोकतन्त्र के अतिरिक्त अनेक वाद प्रचलित हो गये हैं । : उनमें हीः- 
पू जीवाद, समाजवाद, साम्यवाद, नात्सीवादं, ;फासिस्टवाद आदिःआदि'हैं। 

` समाजवाद एवं साम्यवादः का. प्रचार और' प्रभाव लंभगः संसारः 
केःसमी देशों में है। पूजीवादी राष्ट्रोंमें भी समाजवाद एच: साम्यंवांदा क: 
आतङ्क है। सेण्ट साइ मन आदि फ़ांसीसी' विद्वान कालंमाकस एवं एनेल्स आदि: 
से! बहुत पहले समाजवाद का प्रसार प्रचार करते रहे: हैं । संसार में समानता; - 
आता एवं स्वतन्त्रता का उद्घोष ( नारा). सर्वप्रथम फ्रींसीसी विद्वानों ने” 
ही बुलन्द किया था |: आज के समाजवाद में उसे: समय . के समाज: 
. वाद से बड़ा अन्तर हो गया है.। उस समयः व्यक्तिगत भूमि, सम्पत्ति, -कल~ ` 
` कारखानों एवं लोगों की वैध सम्पत्ति, गांढ़े पसीने की कमाई, बपौती मिल- 
. कियत, दान, पुरस्कार में प्राप्त सम्पत्ति के अपहरण की बात नहीं चलती 
थी । ऐसा. करना वे लोग चारित्रिक दृष्टि से अनुचित मानते थे । किसीं की 
वैध सम्पत्ति को उसकी बिना मर्जी आँख- के सामने दिनदहाड़े ले लेने वाला: 
साहसिक (डाकू) और आँख बचाकर ले: लेने'वाले को तस्कर (चोर) समझा ' 
जाता 'थां'। यह कार्य जैसे व्यक्तियों के लिए अनुचित था वैसे ही संमाज के लिये 
ये'भी अनुचित समभा जाता था। फलत: कोई पार्टी या कोई सरकार किसी” 
मी'नोगरिक की वैध सम्पत्ति को उसकी बिना मर्जी या बिना उचित मुवां~ 
. बजा दिये'लेना अनुचित ही समझती थी । कालं माक्स के सामने भी उक्त 
, समस्या ज्यों की त्यों खडी हुई थी । 
कालंमाक्स का: विचार था कि यदि कोटिपति, अरबपति का उत्तरा- 


घिकांरी पुत्र पौत्र आदि कोटिपति,. अरबपति होते रहे और. दरिद्रं दीन- 
हीनः कौड़ीपति के पुत्रादि कौड़ीपति दरि ही. होते 'रहे तो समानता, स्वतें- 


[२] 

न्त्रता, भ्रातृता के उद्घोष का कोई अर्थ ही नहीं । ऐसी भीषण विषमता के 
रहते हुए समानता का उद्घोष केवल मखौल ही बनकर रह जायगा । अन्त 
में मार्क्स ने उस व्यवस्था का .विरोघ करना आरम्भ किया और उसने 
बताया कि संसार में कोई व्यवस्था या .नियम शाइततिक या नित्य सदा 
सर्वदा के लिए स्थायी नहीं हो सकता । देशकाल, परिस्थितियों के अनुसार 
अनेक व्यवस्थायें नियम कानून संविधान बनते. हैं। परिस्थिति के अनुसार 
उनमें रहोबदल भी होता है । ` 

आम तौर पर संसार के. समी नियम माली हालातों के आधार पेर 
बनते और. बिगड़ते हैं सबकी आधारशिला या आघारमित्ति माली अवस्था 
ही होती है । संसार के सभी प्राणियों के. सामने रोटी+रोजी की” समस्या प्रमुख 


' रूप से उपस्थितं ररंहंती हैं ।. जिसको रोजी' रोटी.. दुलेभ है. उसकी सारी प्रवृत्ति. 
सारी चेष्टायें उसी ओर प्रभावित रहती।है। उनके सामने धर्म, संस्कृति, आत्मा: 
परमात्मा का कोई विचार नहीं रहता । पशु-पक्षियों में जंगली मनुष्यों में यह: 
्रत्यक्ष है । जिन लोगों के सामने रोटी-रोजी की. चिन्ता! नहीं, | घने धान्य सें. 
* परिपूर्ण हैं, खान-पान, वस्त्र, चिकित्सा आवास की कोई परेशानी नहीं: है वे 
' लोग फिर ईरवर, ब्रह्म, घर्म, ईमान, दीन,. सत्य. न्याय. आदिं कें ' विचार में 


संलग्न होते हैं । 


. माली अवस्था या माली हालतें बहुधा उत्पादन साघ्ननों पर निर्भर करती.. 


हैँ । जब जैसे उत्पादन साधन होते हैं तब वसे ही माली अवस्था बनती है। 
हाथबन्दी चक्की के जमाने की माली हालत और -तरह की होती है जब कि 


पाती की चक्की के जमाने की माली अवस्था और ढंग की हो जाती है।. 
भाप की चक्की के जमाने से बिजली के चक्की के जमाने- की माली हालत. 


सर्वथा भिन्न होती है । सामान्यतया एक एकड़ खेत का दाम हजार दो हज़ार 
२० होता है पर जब वहीं नगर बसने लगता हैं या कोई बड़ा कारखाना बनने 
लगता है तब वहीं खेत बहुमूल्य हो जाता है । कभी एक नगर को तेल - पहु- 
चाने के लिए सँकंड़ों तेलियों तथा कोल्ह बनाने वाले सैकड़ों बढ़इयों की आव- 


इयकता पड़ती थी । सैकड़ों बैलों एवं घरों में तेल पहु'चाने-के' लिए: मजदूरों . 


की आवश्यकता होती थी। इस तरह केवल तेल इकट्ठा! करने :क़रे'लिए. संहस्तों 


ह 


[ ३ 

भनुष्यों की आवश्यकता पड़ती थी और उन सभी की रोजी-रोटी कीः समस्या 
इल होती थी । पर औद्योगिक क्रान्ति के समय थोड़े से व्यक्तियों द्वारा बड़ी 
तेल निकालने की मशीन लगाकर इतना तेल निकाला जा संकेत है किं 
उससे 'अनेकं-नगेरों को तेलं सुलम हो जातां है। उस 'संमय अनेकं . लोगों के 
रोजी-रोटी के साधन छिन जाते हैं । हजारों व्यक्ति कंगाल. हो जति हैं कुछ 
सगि धन्नासेठ बंन जाते हैं । | 

कई बार मजदूर स्वेच्छान्‌सारं काम करते हैं या नहीं करते लापरवाही 
करते हैं यह देकर कल कारंखाने वाले पूंजीपति प्रयत्न कंर अच्छे वैज्ञा- 
निकों पर पर्याप्त द्रव्य खर्चे कर ऐसी मशीनोंका आंविष्कारं कराते: हैं जिनके 
सामने .मज़दूरों को काम करना ही पड़ता है! मशीन ही मजदूर, पर हावी 
रहती है एक मजदूर के काम न करते परं स्वाभाविक ( आटो मेट्रिक ) 
रूप से मशीनें रुक जायंगी । सञ्चालकों को तत्काल. खबर मिल जायगी । 
अतः मशीन के सामने फश्च मारकर मजदूर को काम करना ही पड़ता है। 

इंस दृष्टि से उत्पादन साधनों का पुरा-पुरा असर. माली अवस्थाओं पर 
पड़ता है । ऐसी स्थिति में काले. मार्क्स. का कहना है कि जिन मनुष्यों ने 
उत्पादन साधनों में रहोबदल करके माली हालातों में रद्दोबदल कर दिये 
उनको स्वमाविक खूपसे यह अधिकार या हक्क मिल जाता है कि वे' उत्पादन 
साधनों से उत्प.दित सम्पत्ति के वितरण बंटवारे सम्बन्धी नियमोंमें भी रहो- 
बदल करं दें और तत्सम्बन्धी प्राचीन: नियमों कानूनों कायदों को रह कर दें । 
इस दृष्टि से वेद, वायविल, पुराण; कुरान या अन्य देशों जातियों सम्प्रदायों 
तथा मजहबों के बनाये हुये कोई भी नियम शाश्वतिक नित्य या स्थायी नहीं 


. ऐसी 8 में भूमि .कल-कारखाने या हीरे, सोने चांदी, लोहे, कोयले 
तथा .डीजल, पेट्रोल, आदि के खानोंपर किसीका व्यक्तिगत अधिकार कभी रहा 
होगा और परिस्थिति के अनुसार उस समय वह उचित हो सकता था । परन्तु 
आज को बदली हुई परिस्थिति में वह कदापि उचित नहीं है । 

उत्पादन साधन बदल गये, माली हालातें बदल गयीं ।. रेल, मोटर, वायु- 
यान तथा विविध बड़े कारखानोंके कारण लोहों, कोयलों, डीजल, पेट्रोल 
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आदि की :कीमंतें बढ़े गंयीं।.: अज की औयोगिक- क्रान्ति की दौड़ की होड़:मेंः 
सारा संसार व्यस्तं है । परिस्थितियों की उथल-पुथलंमें कोई: भी 'नियमः स्थिर 
नहीं रहसकते हैत  . 

कालमाक्सँ के अनुसार प्राकृतिक साधनों, भूमि, खानों: पर:अधिकार'मी 
व्यक्तियों के स्वाभाविकः नहीं है । प्रबल लोगों ने दुबंलों'को दबा कर सपनों 
पर एकाधिपत्य स्थापन' कर लिया था । समाज में 'अविज्ञातकालसे शोषक; एकं 
शोषितों का संघर्ष चल रहा है । उत्पीड़क समाज उत्पीडित समाज पर. हावी 
होता चला जा रहा था-। अब समय आ गया है जबकि-शोषितों-उत्पीड़ितों सेः 
शोषकों, उत्पीड़कों के विरुद्ध आवाज उठाना शुरू कर दिया है।: `: 

मार्क्स की दृष्टि में बंड़े उद्योग घंन्धों, कल-कारखांनों से होमेंवाली आम 
दनी या लाभ के मुख्य अधिकारी मजदूर ही हैं | पुजी जड़े है, मजदूर चेतन 
है । चेतन मजदूर न हो तो मकान, कारखाने मूमि, खाने कच्चे: भाल सबके 
सब जड़ हैं मुर्दा है कुछ भी उत्पादन नहीं हो सकताःहै। मजदूर के. श्रमका 
पूरा फल, पुरा लाभ उसे न देकर पु जीपति मील मालिक उसे उतना ही देता 
है जितने में वह जीता रहे मर न जाय । .मालिंक का काम करने के लॉयकं 
बना रहे । जैसें तांगे वाली: तांगे के घोड़े से दिन रात कामं: लेता है धेने 
कमाता है उसमें से थोड़ों-सा घनं धोड़ेपर खर्च करता है बाकी संक स्वयो हुड 
लेता है | घोड़े की उतनी दाना चारा देता है जितने में वंह मरःन: जाय, 
जीता रहे उसका तांगां खींचता रहे उसके लिये घन कमाता रहे। जैसे प्रकृत 
घीड़ा शोषित, तांगें वाला झोषकं है । बैसे ही पू जीपंति, राजा, जमीदार, 
जागीरदोरं शोषक, उत्पीड़क है कारखानों के मजदूर खेतोंके मजदुर शींषिति है 

रिकार्डो आदि की दृष्टि में विनिमय मूल्य का आधार मांग औरं 'पृ्त हैं 
जिंसकी मांग कम पूर्ति ज्यादा उसका दाम घट जाता हैं। मार्क्स ने उसका 
खण्डन कर बताया कि विनिमय मूल्य का आधार श्रम ही है। जैसे कि जब 
कोई व्यक्ति किसी सें कुछ रुपये कर्ज लेकर सूत खरीद कर घर में ही कंपड़ा 
बनाकर बाजार में बेच देता है तब कर्ज के रूप में लिये गये रुपये एंवं उंनेके 
सूद चुकाने के बाद बचा हुआ पैसा उसके परिश्रम का ही फलं होता है । उसी 
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तरह मिलों में-बने; हुये. कपड़ों या अन्य .पत्रकी .वस्तुओं.के बिकने से प्राप्त द्रव्यमें 
से कच्चे मालका दाम तथा मकान और मशीनका भांडा तथा मशीनकी घिसायी 
तथा सरकारी टैक्स एवं पू जीपति को उसकी सूद आदि दे देनेके बाद बाकी बचा 
पसा मजदूरों के श्रम का .ही फल मानना चाहिये-। परन्तु होता है ठीक उसके 
ब्रिपरीत । पु जीपति मजदूर का श्रम कुछ पैसों में खरीद कर श्रंमका फल. अपने 
जेब में डाल-देता- है । परिस्थिति से लाचार:होकर.मजदूर. अपनी वेश कीमत 
श्रमको कम पैसे में ही बेंचने को बाध्य. होता है या यों. समझिये. कि जैसे तांगा 
बाला. घोडे का मालिक जते बेरहमी के साथ घोड़े से .काम लेता है उसकी 
कायी का फल स्वयं लेता है घोड़ा को तांगा खींचने लायक बनाये रखने 
कै। लिये. उसकी कमायी के कुछ पैसे उसके दाने घास पर खर्च करता है। उसी 
तरह मिल मालिक भी मजदूरों की कमायी से कुछ ही पैसे मजदूरों को देता 
है. जितने में कि वह जीता रहे और मालिक का काम करता रहे। यही 
स्थिति.खेत्‌ मज़दूरों की है । इस रीति से मेहनत करने वालों की मेहनत का 
फल मिल मालिक या राजा जमींदार खाते रहे हैं। उसमें से. नगण्य अंश मज- 
दूरों मेहनत करने वालों को देते रहे हैं जब कि. न्यायतः वही सेब आपके मुख्य 
मालिक थे । मजदूरों कों मिलने वाले अंशं से अतिरिक्त जो उनके मेहनत कं 


' कल है उनको न मिल: कर मिल-मालिक को मिलता है वही अतिरिक्त लामाँश 


है। उसी के द्वारा मिल मालिक धनवान होता, है। . ऐश आराम करता है। 


'इसी दृष्टि से वह मज़दूर का -शोषण करता.है। . `~. 


माक्स ने इस तरह शोषक शोषित उत्पीड़क .उत्पीड़ित क्रे रूप में-वर्समेद, 
चेतना उत्पन्न करके वर्ग संघर्ष को. जन्म देकर खूनी क्रान्ति था गैर खूनी. क्रांति के 
द्वारा शोषक वर्गेकाः विध्वंस करके राष्ट्रमें सुर्हार[-का डिक्टेटर शिपमें समाजः 
सौद लाने का मागे /प्रदास्त- किया (है राफ्ट्रके सभी उत्पादत साधन भूमि, लोहे, 
कोयले, डीजल, पेट्रोल; सोने; चांदी,,हीरे, खाते, कल-कारखानें, उद्योग घन्धों 
का: राष्ट्रीयकर्ण यक:ससाज़ी करण ही; सम्वाद है ।.. समाजीकृत, उत्पद. 


. साघारोः सेः यथोचितः उत्सादन बढ़ाकर-सम्राज़कादी/सरकार सब केः लिये यथी- 


चत्कामः वामा रमःजीलमत्रम्यगा,कारीैः आ, सडह साष्ट के पाद 
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¬ [धनो पर व्यक्तियों का अधिकार न होकर राष्ट्र या समाज का अधिकार 
होना ही समाज और राष्ट्र के समी नागरिकों को स्वेच्छानुसार शिक्षा पाने 
काम सीखने तथा स्वेच्छान्‌सार काम चुनने और उसका फल पाने का सब को 
. समान अवसंर मिलना साम्यवाद है, रूस, चीन जैसे शक्तिशाली राष्ट्र आज 
समाजवादी राष्ट्रों में प्रमुख हैं । पौलैण्ड, स्विटजरलेण्ड भारत आदि आधे से 
अधिक राष्ट्र अपने को समाजवादी मानते हैं। अमरीका, कनाडा, इंग्लैंड; 
जर्मनी, इटली में भी समाजत्राद का प्रमाव है। अरब राष्ट्र दक्षिणी उत्तरी 
वियतनाम आदि भी सब उसी पथ के पथिक हूँ । _ 
अमरीका जैसे पू जीवादी राष्ट्र के मुकाबिले में रूस पीछे नहीं है। अम- 
रीका ने उसके प्रभाव से प्रभावित होकर उससे सहयोग करने में ही ' अपनी 
और संसार की भलाई समझी हैं चीन से मी सहयोग के लिये उसने अनेक 
कदम उठाये हैं । परमाणुबम, हाइड्रोजनबम का भण्डार रूस में और अंशत 
चीन में मरने लगा है | चन्द्रलोक की यात्रा रूस की मोटर गाड़ी महीनों 
करती रही । अन्तरिक्ष यात्री तैयार करने में भी रूस सफल हो रहा है। | 
यद्यपि राष्ट्रीकरण समाजीकरण के तर्को से कम लोग परिचित हैं ॥ 
फिर मी आज उत्पादन साधनों, भूमि, सम्पत्ति, उद्योग-घन्धों, कल-कार- 
खानों के राष्ट्रीकरण का सिद्धान्त जो कि समाजवाद का प्राण है लगभग 
सभी राष्ट्रों में प्रचलित है। इंग्लैड, अमरीका आदि में भी अनेक उद्योगों 
का समाजीकरण हो चुका है। . 
कहा जाता है कि आज वायुयान के युग में पैदल या बैल गाड़ियों से 
चलने को बढ़ावा नहीं मिल सकता । अणुबम हाईड्रोजनबम के जमानेमें 
पत्थरों के औजारों से लड़ाई नहीं लड़ी जा सकती है। रेडियो तार के 
जमाने में समाचार भेजने के पुराने तरीकों को स्वीकार नहीं किया जा 
संकता है। ठीक इसी तरह आज के समाजवादी साम्यवादी जमाने में किसी 
मी शाइवत नियम को नहीं माना जा सकता है । माक्सँ ने जीते जागते 
देहों को ही आत्मा माना हैं। अंतः शाइवत अत्मा और परमात्माकी मान्यता 
समाजवाद में नहीं हो सकती । वेदादि शाश्वत शास्त्र एवं शाहइवत घर्म या 
_ कोई आध्यात्मिक या ईश्वरीय मान्यता भी समाजवाद में नहीं हीं संकती है। 


छ 


र 
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जीते .जागते संसारः की उन्नति करना' उसकी भलाई करता, सब:को 
समानःन्याय तया सुख शान्ति सुव्यवस्था प्राप्त कराने :का प्रयास” करना हीं 
उसका. उद्देश्य है। यह अत्यन्त संक्षिप्त समाजवाद की रूप रेखा है उसका 
विस्तृत विवेचन और समालोचना मेरी मार्क्सवाद और रामराज्य पुस्तक 
में देखा जा सकता: है। किसी भी पक्ष को ईमानदारी से समझना और 
प्रतिपादन करके ही उसकी समालोचना उचित होती है। | 


समाजवाद. असत्‌ नहीं. 

श्री रजनीशकी 'समाज़वाद से साववान'; पुस्तक हमारे सामने है। 
उसमें समाजवाद को ऐसा प्रस्तुत किया गया है मानों वह खपुष्प या वन्ध्या” - 
पुत्र के समान असत्‌ है । पुस्तक का प्रारम्म एक छोटी कहानी से किया गया 
है जो इस प्रकार है- | 

“एक महानगरी में भीड़ थी । रास्तों पर लाखों लोग खड़े थे जो. आतुर 
रतापूर्वक सम्राद्‌ के आने की प्रतीक्षा कर रहे थे। कुछ समय पश्चात्‌ 
सम्राट की सवारी आई। भीड़ के सभी लोग सम्नाद के वस्त्रों. की 
चर्चा करने लगे ओर मजा यह कि सम्राट बिल्कुल नग्न 
था, उसके शरीर पर वस्त्र थे ही नहीं । केवल एक : छोटे से बच्चे को जो 
अपने बाप के कन्घे पर बैठकर आ गया था बड़ी हैरानी हुई! उसने अपने 


` आप से कहा कि लोग सम्राद के सुन्दर वस्त्रों की चर्चा कर रहे हैं, लेकिन मुझे 


तो सञ्राट नग्न दिखायी पड़ रहा है उसके बाप ने उससे कहा चुप नासमझ, 
कोई सुन लेगा तो बड़ी मुसीबत हो जायगी और वह उस बच्चे को लेकर भीड़ 
से बाहर होगया। सम्नांदू नग्न था और लोग उसके वस्त्रों की चर्चा 
कर रहे थे । बात क्या थी । 

कुछ माह पूर्व एक आदमी ने उस सञ्राद्‌ से कहा था कि आपने सारी 
पृथ्वी जीत ली लेकिन आपके पासः देवताओं के वस्त्र नहीं हैं मैं लाकर 


| = 
कै सकता हूं ।-सञ्राटू;क्रका मन लोमा से मर गया । सब उसके पास;था पर 
द्रेंबलाओं के वस्त्र नःथे । उस आदमी ने कहा फिंक्र,न' करें थोड़ा खर्च तो 
होगा लेकिन'वस्त्र लेकर मैं आ .जाऊगा। छह महीने की उसने मोहलत 
चाही । छह महीने तरक सम्राट्‌ ने एक महल में उसे बन्द कर दिया । चारों 
लरफ नंगी तलवारों का पहरा बैठा दिया । वह. आदमी कभी लाख कमी दो 
लाख रुपये माँगने लगा'। :उसने :छहं अहीने में कई करोड़ रुपये. सम्राट से ले 
लिये वस्त्र लाने के लिये लेकिन सम्राट्‌ निदिचन्त था क्यों कि महल में वह 
कँद था और भाग नहीं सकता था । छह महीने पूरे होने पर वह आदमी 
एक बहुमूल्य पेटी में वस्त्र लेकर उपस्थित हुआ । राज महल आया बड़े . 
सम्राट्‌ आमन्त्रित थे, उसने ताला खोल साम्रगट से 'कहा-- 


अपनी पगड़ी मुझे दे दें । सम्राट: की'पगड़ी' 'पेटी'कें भीतर डाली फिर 
पेटी के भीतर से कोई 'पमड़ी निकाली, : लेक्रिन उसका हाथ. खाली था । 
सम्राट्‌ ने गौर से 'देखाः उसने. कहा पगड़ी 'आपकों दिखायी पड़ रहीं है? 
और धीरे से कहा जब मैं चलने लगा तो देवताओं ने कहा था कि ये वस्त्र 
ऊही को दिखायी पड़ेंगे जो अपने ही. बाप से पैदाः हुए हैं । हाथ खाली था 
लेकिन सम्राट को: तत्काल पगड़ी दिखाई 'पड़ने' लंगी'। उसने 'कहा- इतनी 
सुन्दर पगड़ी मैंने कभी नहीं देखीं । फिर सम्राट के एके एक वस्त्र उस पेटी'में 
डाले गये और झूठ वस्त्र सम्राट पहनाता चलप गया'। फिर जब आखिरी 
बस्त्र'के उतारने की'बात'आयी तब सम्राट्‌ ''घबराया । -लैकिन उस आदमी 
ने कहा कि अब घबराने से कोई फायदा नहीं । झूठकी -योत्रा शुरू -हों जायं 
ती.पूरी ही करनी पड़ती है, वापस नहीं लौट सेकतेः लोग कया कहेंगे? 
आखिरी वस्त्र भी संम्राट्‌ का 'उतर गया । दरबारी भी. बड़े जोर से. प्रशंसा 
करने लगे कि 'इतने सुन्दर वस्त्र हुमने' कमी नहीं देखे, : क्योंकि उस आदमी 
ने कहा कि यें वस्त्र सिर्फ उसी कों' दिखायी पड़े में जौ अपने -ही बाप सेः पैदा 
हुआ है | सब दरवारियों को वस्त्र दिखाई पड़ने लगे जो: नहीं थें -। ब्रत्येकः 
. दरंवारी कीं ऐसा लगी किं'जबे सब की 'दिखायौ ' पड़ रहे हैं तो. वस्क् होंगे 
ही। जरूर सिर्फ मुझे नहीं दिखायी 'पड़' रहेँ हैँ तो'अपेनां ब्ापे - संदिग्ध हुंभा,' 


[[ पड ] 

सेंकिंन अब इस वात कोः खोजने से कोई-मतलब नंहीं। लेकिन यह. बात राज 
महल के भीतर की थी । उस.आदमी ने कहा महाराज देवताओंने कहा है 
'क्रिःवस्त्र पहली दफा पृथ्वी पर जा रहे हैं:इतक : जुलूंस' इनकी शोमा' यात्रा 
भीःनिकलना जरूरी है। रथ;तैयार है, आप बाहर चलें । सम्राटू घबराया। 
लेकिन उस आदमी ने कहा आपः बिल्कुल न घबरायें आपके रथ के सामने ही 
डुग्गी पीटते हुएं लोग चलोगे कि:यह वस्त्र उन्हीं को दिखायी पड़ेंगे जो अंपने 
खापसे पैदा हुए. हैं, ये वस्त्र' सबंको:दिखायीःपड़ेगे, आप घबरायें नहीं । सम्राट्‌ 
रथपर सवार हुआ । समी को नग्न दिखायी पड़ा लेकिन कौन कहे. कि सम्राद्‌ 
नर्न है । एक छोटे से बच्चे ने यह कहा था तो उंसके' बाप ने" कहा नासमझ 
अभी तुझे अनुभव नहीं है, जब तू . बड़ा होगा तो वस्त्र तुझे दिखायी पड़ने 
लेगेंगे।। यहां कोई सुन लेगा तो मुसीबत हो सकती है । 

इस कहानी से क्यों अपनी बात शुरू करना चाहता हूं ? समाजवाद के 
नाम से आज सारी दुनिया में जो शोर है, उस भीड़ के बीच में मेरी हालतं 
उस बच्चे जैसी है. जो कहे कि सम्राट्‌: नंगा है। लेकिन मुझे लगता है कि 
किसी को यह बात कहनी चाहिए। मनुष्य का मन ऐसा है कि प्रंचोरित 
असत्य भी सत्य मालूम होने लगते हैं। बहुत बार बोले गये झूठ भी सर्च 


- मालूम होने लगते हैं और पहली बार बोला गया सच भी सच नहीं मालूम पड़ता 


है । इधर सौ वर्षो से समाजवाद शाब्द के आसं: पास एंक मिथ, एक कहानी 
गढ़ी जा रही है।'उसके निरन्तरं प्रचार ने जों समाजेवादी'नंहीं हैं उन्हें भी 
समाजवादी बना' दियां है । जो भीतर से समाजवादी नहीं हैं, बाहर से वे 
भी उसका गुणगानं करते दिखायी पड़ते हैं। समाजवाद: के विरोध में बोलने 
का साहस किसी में भी नहीं मालूम पडला, 'सब अनुभवी हैं मैं एक गर अनु- 
भवी आदमी हुं। इसलिए उसके विपरीत खोलने : कीं कोशिश करू गा । 
लेकिन मनुष्यं जालिं कें'इंतिहास में 'मीइं' कुछ : मांना -ले, इससे सच नहीं हो 
जाता है! मीड़'ने हमें बेड “बड़ “ झूँठे संवीकारं किंयें हैं औरं हमेशा उन्हीं 
के साथ जीती  रंही है । एक नयां असत्यं मनुष्य' के - मंसेकी :पकड़ है सेमाज- 
वाद के बराम से । उंसंकी पूरी व्याख्या समझ लेनी जरूरी है। पहली बात 
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तो यह है कि समांजवाद: पू जीवाद. के विरोध में शत्र की भाँति खड़ा हुअ्न॥ 
हैँ । समाजवाद जो कुछ:भी हो वह पू जीवाद की सन्तानं है । सामन्तवांद की 
व्यवस्था से फयुडिलिज्म से: पू जीवादः पैदा ।हुआ।। : अगर . पु जीवाद ठीक सें 
विकसित. हो तो उससे .समाजवाद : पैदा .हो.सकता.है, अगर समाजवाद ठीके. 
से विकसित हो तो उससे साम्यवाद पैदा हो सकता है, अगर साम्यवाद ठीक 
से.विकसित हो तो उससे अराजकताबाद (वैराज्यवांद) पैदा हो सकता हैं। : 
5." लेकिन ठीक से विकसित हो तब । बच्चे माँके पेटसे समयसे पहले भी पैदा! 
हो सकते हैं, और माँ आतुर हो सकती है कि नौ महीने क्या प्रतिक्षा करू 
पॉच भहीने में बच्चा अगर निकल आये पेट से तो ज्यादा अच्छा है। चार 
महिनेका कष्ट भी बचेगा, चार महिने की प्रतोक्षा भी बचेगी और बेटे से अभी 
मिलना हो जाएगा । लेकिन. पाँच महीने के बेटे मुर्दा पैदा होते हैं जिन्दा. नहीं 
और अगर जिन्दा पैदा हो जायं तो. जिन्दगी भर मुदे से भी बदरत उनकी 
हालत होती है ।” ( पृ० ५ से ७ तक ) | 
ऐसी कहानियाँ योगवशिष्ठ, पञ्चदशी आदि वेदान्त ग्रन्थों में आतीः 

हैं। एक घात्री अपने राजकुमार के मन बहलाने के लिए एक--आख्यायिकाः 
कहती है— । । 

बालस्य हि विनोदाय घात्री वक्ति शुमां कथाम्‌ । 

क्वचित्सन्ति महाबाहो राजपुत्रास्त्रयः शुभाः ॥२२॥ 

द्वौ न जाती तर्थकस्तु गर्भ एव न च स्थितः। 

वसन्ति ते धर्मयुक्ता अत्यन्तासति पत्तने ॥।२३॥ 


स्वकीयाच्छून्यनगराञ्चिगत्य . विमलाशयाः - । 
गच्छन्तो गगने वृक्षान्ददृशुः फलशालिनः ॥२४॥ 
भविष्यन्नगरे तत्र राजपुत्रास्त्रयोऽपि ते । 


सुखमद्य स्थिताः पुत्र मृगया व्यवहारिणः ॥२५॥ 

घातयेति ` कथिता राम- बालकाख्यायिका शुभा । 
,. ` निश्चयं स ययौ बालो ` निविचारणया घिया ॥२६॥ 

॒ ( पञ्चादशाम्‌ १३।२२-२६ } 


® 
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है महाबाहो ! कहीं तीत़ राजकूमार ,थे.। जिनमें दो. अभी उत्पन्न ही 
नहीं हुए और एक अभी गर्म में ही नहीं आया।. तीनों ही: विमलाशयों ने 
अपने शून्य नगर से निकलकर जाते हुए गगन में लगे हुए बहुत से फलशाली' 
वृक्ष देखे वे तीनों ही राजपुत्र, आज भविष्य में होने वाले नगर में सुख पूर्वक 
स्थित हैं और मुगया व्यवहार में लगे हैं,, धात्री द्वारा कही हुई उक्त आख्याः 
यिका को सुनकर निविचार बुद्धि: से बालकने. वैसा ही निइचय कर लिया। 
इसी तरह अनेक आख्यानों द्वारा वशिष्ठ ने भाया शक्ति के विस्तार का वर्णन 
किया है । 
ग्रह संरचना उक्त बालकाख्ययिका के समान ही विचार शून्य बुद्धि 
वाले लोग में बद्ध-मूल है। वस्तुतः अत्यन्त असतंय ही है । परन्तु वह कहानी 
परमार्थं ब्रह्म की दृष्टि से कही गयी है। अजर, अमर, अच्छेद्य, अभे, 
चिद्धन, सद्धन, आनन्दघन, ब्रह्म की दृष्टि से प्रपञ्च अत्यन्त असत्‌ है फिर भी 
वह्‌ प्रपञ्च दाशंनिकों की व्यवहाररिक दृष्टि से तत्तवान्यर्वाभ्यां निंवेक्त्‌ मंनंहें 


. संदसद्विलक्षण अनिर्वचनीय रूप सें मांन्य है । 


' श्रीरजनीश जी! जो समाजवाद सब पर हावी है उसको सम्राट के 
अत्यन्त असत्‌ झूठे कपड़ों के तुल्य असत्‌ कहना चाहते हैं और पू'जीवाद 
को जौ उसीके समकक्ष है उसको सत्य कहना चाहते हैं। वस्तुतस्तु उक्त सम्रांट्‌ 
की कहानी भी बेशिर पैर की है। अभी तक संसार इतना मूर्ख नहीं हों 
पाया है कि एक चालाक व्यक्ति के बहकावे में आकर सम्राट्‌ मन्त्री और 
सारी जनता कपड़ों के अत्यन्त अभाव में लोकोत्तर बहभूल्य वस्त्रों का अनुभव 
या वर्णन करने लग जाय । चालाक भी अन्यवस्तुओं में अन्यवस्तुओं की भ्रान्ति 
उत्पादनमें सादृश्य सम्पादनादि द्वारा सफल हो सकता है । परन्तु निरधिष्ठान 
आन्ति की कल्पना में वह भी सफल नहीं हो सकता । समाजवाद के घ्राणमूत 
वैयक्तिक उत्पादन साधनों केः समाजीकरण को पूजीवादी कहे जाने वाले राष्ट्र 
भौ बाध्यं हैं। फिंर'खपुष्पवत्‌ असत्‌ कैसे कहा जा संकेता है । 
` समाजवाद में अनेक. दोष हों यंह' अलग बाते है। परन्तु सञ्रादू 
कै झूठे वस्त्रों के समान समाजवाद नांम की कोई वस्तु ही नहीं 
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है.यह तो वसा ही है जैसे प्रत्यक्ष बिल्ली के खतरे को देखते हुए भी 
अपनेःऔर दूसरों को धोखा देने के लिए कोई चूहा कहने लगे कि बिल्ली 
साम, की -वस्तुःकभी हुई .ही नहीं, बह. तो खपुष्प के समान, शश्य ग के समाने 
निकाल में हुई ही नहीं । स्पष्ट है यहः केवल आत्म वञ्चना है.। उस कथन' से 
चस्तुस्थिति का कोई सम्बन्धः नहीं है । ` यंदि वैसा संभव होता तों . आज कोई 
मक्कार स्त्री या पुरुष जो अपने असल बाप को न होगा वहीं हमें भगवान 
समझेगा और अपना तन मन धन सर्वसंव अपंण' करेंगा । यह कहकर आसानी 
से किसी का सर्वस्व हरण कर सकता है। 

- “मीड़ने.. बड़े-बड़े-क्षू ठ स्वीकार किये हैं” परन्तु भीड़से ही बड़े-बड़े 
बुद्धिमान भी निकला करते हैं.। .अतः हमेशा वह झूठ के साथ नहीं रहती है । 
काठ की हाण्डी एक:ही बार आग पर चढ़ती'है। बार बार नहीं । जो संसार 
के समी लोगों क्रो मूर्खं मानकर अपने आप को बुद्धिमान मानता है वह भी 
उन्हीं में परिगणित होता है। | 

रजनीश जी की बातें “स्वयं ही परस्परं विरुद्ध होती हैं।.े 
कहते .हैं एक . नया -असत्य मनुष्य के -मन को पकड़े है समाजवाद के नाम 
से, उसकी पूरी. व्याख्या. समझ. लेनी: -जरूरी है।.:पहली- बात तो यह है. कि 
समाजवाद पू जीवादके: विरोध में शत्रु: की: माति -खड़ा'है.। समाजवाद जो कुछ 
भी हो पू'जीवाद की सन्तान है। सामन्तवाद की व्यवस्था से पूजीवाद पदा 
हुआ । अगर पूजीवाद ठीक से विकसितः हो तो उससे समाजवाद पदा हो 
सकता है.।. अगर समाजवाद ठीक से व्रिकसित हो तो उससे साम्वयाद घेदा 
हो: सकता हैः।'” i 
_ परन्तु उन्होंने यह नहीं सोचा कि यदि समाजवाद. सम्नाद्‌ के झूठे कपड़ों 
के समान अत्यन्त असत्‌ है तो. उसकी- सत्ता क्या हो सकती है? और वह फिर 
पू ज़ीवाद का सन्तान कैसे: हो सकता, है ? उत्हों ने-यह भी नहीं सोचा कि-जब 
सामन्तवाद से पैवा- हुआ पू:जीवाद: सत्य है तो;पू जीवाद से पैदा; हुझा समाजः 
खादः भी सत्य' क्यों नहीं ? स्पष्ट है कि उनके: उक्त: कथन सै सन्राटु-क़े कपड़ों 
खाली कहानी: निःसार ही जात्ती-है क : .... व 5. हा 
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:- “बच्चे माँ के पेट में से समय से पहले; पैदा हो सकते. .हैं. और माँ-आतुर 
हो सकती है कि नौ महीना क्यों प्रतिक्षा करू -। पाँच ही महीने में-अगर बच्चा 


निकल आये पेटसे तो ज्यादा अच्छा है, ४ महीने का कष्ट बचेगा, प्रतिक्षा -मी 


बचेगी और बेटे से अभी मिलन हो जायगा! लेकिन पाँच महीने के बेटे मुर्दा 
होते हैं जिन्दा नहीं । अंगर जिंदा पैदा हो जाये तो जिन्दगी भर मुद से मीः 
बदतर उनकी हालत होगी ।” _ 

_ रजनीशके उक्त कथन से सिद्ध होता है कि समाजवाद अत्यन्त असत्‌ नहीं 
है। 'पूजीवाद सें वैसे ही पैदा होता .है जैसे सामन्तवाद से पूजीवाद। हां 
समय के पहले पैदा होनेसे वह मुर्दा से भी बदतर होता है । परन्तु इ तना और 
संमझना चाहिए कि जैसे सामन्तवाद को खत्म. करने से ही. पू जीवाद विकः 
सितं हुंआं है। बसे ही पू जीवाद को खत्म करने से ही समाजवाद विकसित 
होगा । | 

उनका कहना है कि “रूसमें समाजवाद पैदा हुआ । वह भी जरूरत 
से ( समय से.) पहले पैदा हुआ है । रूस पू जीवाद मुल्क नहीं था । इसी लिए. 
रूस में समाजवाद को जबरदस्ती पैदा करने की कोशिंश को गयी । _ 

` समाजवाद:तो पैदा हुआ लेकिन मुर्दा पैदा हुआ। समाजवाद जिन गरीबों: 
के लिए पैदा हुआ उनकी लाखोंकी संख्यामें हत्या भी करनी पड़ी, शायद मनुष्यः 
जाति के. इतिहास में समाजवादी मुल्कोंने जितनी हत्याएं को हैं उतनी किसी. ने- 
नहीं की है। आइचर्य तो यह है कि जिन गरीबों और मजदूरों के लिए और 
शोषितों के लिए समाजवाद खड़ा हुआ था उन्हीं की हुत्या की गयी है ।” यह 
पैदाइस इसी तरंह होती है । वस्तुतः उस पैदाइस से इस पैदाइस में विलक्ष- 
णत होती है । साधारणतया बच्चा पैदा होने के बाद.मी माँ बनी रहती है। 
बच्चे. का सुख अनुभव करती. है पर प्रकृत में ऐसा नहीं होता है । 

सामन्तवाद से पू जींवाद पैदा हुआ खत्म हो गया उसी तरह पू जीवाद समाः 
जवाद के पैदा होने से पूजीवाद भी मर जातां है। बह पुत्र जन्मका सुख नहीं 
देख पाता है। कहीं भी पु जीवाद के विकास.सें ही.समाजवाद पैदा होता है ध 
हत्याएं तो प्रसत्र पीड़ा के समान सभी व्यवस्था के आविर्भावमें अनिवार्य खूपसे 
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किसी न किसी रूप में आती ही है। वेन्यम आदि व्यक्ति स्वतन्त्रवादी भी तो 
व्यंक्ति स्वतंत्रता के लिए ही व्यक्तियों को दण्डित करने की आवश्यकता 
5 न 
"` पूजीवाद के पेट से समाजवाद का जंन्म होता हैं इसका इतना ही अंथ हुँ 
किं पू जीवाद के कारंण एक-एक नगर में सैकड़ों मिलें कारखाने खुलते हैं। 
उनमें लाखों मजदूर काम करते हूँ । वे सरलता से लाखों की संख्या में इकटूंठे 
हो सकते हैं. संघटित हो सकते हैं । अपनी सम्मिलित शक्तिशाली आदाज बुलंद 
कर सकते हैं। पू जीपति या सरकारों को प्रभावित कंर सकते हैं । यह संब 
पू जीवाद के विकास बिना सम्भव नंहीं था। अंपने-अपने घरों से गाँठ का 
पैसा खर्च करके किसी समा में सैकड़ों या हजारों की संख्या में उनका इकः 
टूठा होना सम्भव नहीं था । यह सब पू जीवादी व्यवस्था से ही सम्भव होता 
है । देश की कोने-कोने की मिलों, कल कारखानों के मजदूर एकत्रित संघटित 
होकर शोषक वर्ग का विध्वंस करके सर्वहारा के नेतृत्वमें समाजवादी व्यवस्था 
कायम कर सकते हैं । यही, पू जीवादसे समाजवादके जन्म का अर्थ है किसी भी 
व्यवस्थाके कार्यान्वित होने में कुंछ गलतियाँ भी हो सकती है, किसी अंदामें कुछ 
कमंजीरी भी संभव है। परन्तु रूसी समाजवाद को मुर्दा या क्रमजोर तो नहीं 
कहं। जा सकता। तभी तो ' पू जीवादी अमेरिका को भी झखमारकर उसके 
सामने झुकना पड़ता है, समझौता करके उससे सम्बन्धं सुधारने का प्रयत्न 

करना पड़ता है । ड 
इस कथन में कुछ सारं नहीं हैं कि “रूस में एक करोड़ पू जीपति न थे। 
एक करोड़ पू जीपति तो अमरीका में भी नहीं हैं फिर रूस में अन्दाजन एक 
करोड़ लोगोंकी हत्या हुई। वह किसकी हत्या थी। यह उनकी ही हत्या थी जिनके 
लिए समाजवाद लाना था। हत्या करना आसान हो जाता है भगर आपके हितमें 
हत्या करनी हो, जब कोई हत्यारा आपके ही हित में हत्या करता है तो आप 
भी _निहत्ये हो जाते हैं। बचाव. भी नहीं कर. सकते ।” क्यों कि उक्त 
लेखक पू जीपति का अर्थ ही नहीं जानता है। समाजवादी घनकुंबेर को हीं 
मिल मालिक को ही पू'जीपति नहीं मांनते हैं किन्तु उत्पादन कें साधनों का 


है; | 
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्यक्तित होना . ही -पूजीवाद हैं.। इसः ` दृष्टि . से--खान; 
खेत, दुकान, :.उद्योगं-धन्धे ` वाले ` संभी - .पूजीपति होति हैं। . कमं «या 
ज्यादा भूमि, सम्पत्ति कल कारखाने, खनिज क्षेत्र अधिकांश लोगों के पास 
होते हैं । वे समी पू'जीपति हैं । उत्पादन (साधत. के: मालिक हैं। छोटा से 
छोटा : खेत वाला . अपना खेत + छोड़ना, : नहीं: चाहता है । ऐसे 7समी. 
अपनी . पूजी. की रक्षा के लिए:संघटित होते हैं.।,कोई भी अपने . छोटे 
लाभ के सामने महान्‌ हित. का महत्व .नहीं:समझता है । चीन आदि .में कई 
मिल मालिकों कों. हजारों नहीं लाखों क्रा--मुवाविजा मिलता है। जिसे.-वे. 
भोजन, वस्त्र मोटर आदि पर खर्च कर सकते हैं, पर ,उससे उत्पादन नहीं. कर्‌ 
सकते, मुनाफा कमाने पर प्रतिबन्ध है । ऐसे पू जीपति समी राष्ट्रों में करोड़ों 
की संख्या में होते हैं । केवल करोड़पति या मिल मालिक को ही पू'जीपति 
मानना असंग्रत एवं तक-शून्य है ।,रूस, में करोड़ों की संख्या में गरीब मारे 
गये यह विरोधी पू जीपतिंयों का प्रचार मात्रहै। ` - 

इसी तरह अपने; हित. में: भी हत्या के लिए कोई भी निहत्था नहीं. होता 
हैँ। “वरमद्य कपोतः इवो सयूरात्‌”,। कलः के बड़े लाभ की अपेक्षा आज का 
छोटा लाभ ही आदरणीय होता है। इसी लिए. स्वर्ग या गैकृण्ठ के. लिए भी. 
कोई प्राणी आत्म हत्या के लिए निहत्त्था नहीं होता | . 

कहा जाता है कि पिछले:दश्च वर्षों से . रूस रोज पू जीवाद की ओर बढ़ 
स्हा-है । वह जो भूल हो गयी.उसकी तरफ वापस कदम उठा . रहा. है.! 
माओ.त्पे तुग का रूस में जो विरोध है ।, वह यही है कि रूस रोज पू जी- 
वादीः होता चला जा रहा है। ॒ 

: बह भी निःसार. है. और. पूंजीवाद की परिमाषा न जानने क्रे 
कारण! ही है। कंल-कारखाने, उद्योग-धन्षे, मुनाफा. कमाने के साधन अमनी 
भी : वहां व्यक्तिगत. नहीं हँ खेती : में व्यक्तिगत होने , से 
अबत्तति . होती है -; किः प्रगतिः इस. सम्बन्धः में छानबीन ` के तौर. 
पर;रूस में हुए परीक्षणों को देखकर, किन्ही लोगों.को उसके _पू जीवाद्र की 
ओएं: बढ़ ने का भम होता है.। बरस्तुस्थिति को. देखते हुए धु जीवादी , राष्ट्रों से 


[ कि 
भी रूस सह अस्तित्व के आधार पर सम्बन्ध जोड़ता है।- रूसी अमरीकीः 


सम्बन्ध को ही चीले-में रूस'का-पू जीवाद कीःओर बढ़ना माना जाता हैः 


परन्तु अब. चीन का भी अमरीका से सम्बन्ध बढ़।ही रहा; कै।... 7: 


` “जीवाद ठीक से विकसिते'हो तो समाजवाद ':उसक्ता, सहज परिणामः 
है। नौ महीने गर्म हो तो बच्चों सहज और चुप क्ञाप. पैदा हो जाता है 


पू जीवाद का ठीक विकास नही तो'समाजवाद की बात आत्मघाती है।' 


रजनीश जी के इंस कंथन से: 'यह ती स्पेष्ट'हो जाता है कि समाज+“ 
बाद वन्ध्यापुत्रवत्‌ खपुष्पवत्‌ सम्राट के झूठे कपड़े: जैसी वस्तु नहीं है ` किन्तु ` 


वह पू जीवाद से उत्पन्न हीनें वाली वस्तुस्थितिं है ॥ 


वास्तविक संमाजवाद अभी भूमि पर नहीं 
“रजनीश स्वयं भी कहते हैं. कि मैं खुद समाजवादी हूं फिर समाजवाद से 
सावधान की बात करू गा तो हैरानी होगी । हैरानी यह है.कि मैं मी चाहता 


हुं कि बच्चाँ पैदा हो लेकिन नौ महीने पूरे हो जायें । यह देश अभी समाजः 


वादी भी नहीं हैं । ( पूय्ठ.८ ) 


परन्तु रजनीश को: माँसूंम' होना -चांहिंए' कि अभी तक समाजवाद वास्त- 
बिक अर्थ में कहीं मी नहीं है? न तो रूस' में और-न : चीने: में. । लेनिंन'के' 


मित्रों ने लेनिन से कहां थां किं एंगूई लस और माक्स: के अनुसार सर्नहारा केः _ 


अधिनायकत्व में समाजवाद की स्थापना होगी । पंरन्तुं उसमें राज्यलोप होना 
आवश्यक है । संसद, विंधानंसभांओं का मंग होनां, निम्ने, उच्च और सर्वोच्च 
न्यांयायलयों का भंगः होना ऑवदयक' हैं। पुलिस, शुष्तेक्षर( सेना ) भी खत्म 
होनी आवश्यक हैँ । जैसे एंक कुटुम्ब कें सदसय आपसी समस्या सुलझाने कें 
लिएं पुलिस, सेना' को संहारा नहीं लेते, संसद या न्यायालय का सहारा बिना 
लिये ही अपना काम चला लैते हैं, उंसी तरह:जब सम्पूर्ण राष्ट्र 'के। ही. नहीं 
किन्तु सम्पूर्ण विश्वे के लोग एकः कुटुम्ब के सदस्य केः समान विनां पुलिस 


{ 


` ही खतरनाक है, जैसा रूस चीन के लिए था । का . 
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पल्टन, कोर्ट या संसद का सहारा लिये ही अपनी समस्याओं का. समाधान 
आपसी तौर.पर ही कर लेते हैं, तभी समाजवाद की रूप रेखा ' सफलं मनी 
जायगी । अतः लाल सेना का संगठन, शक्तिशाली गुप्तच र विभाग आदि ज 
आवश्यकता नहीं, अब तो राज्य लोप के द्वारा वास्तविक. समाजवाद की 
व्यवस्था का प्रयत्न होना चाहिए । 


इसपर लेनिन ने कहा था कि यह समाजवाद का संक्रमण काल है । इस 


समय राज्य लोप की बात सोचना बहुत ही खतरनाक है । 


यह संक्रमण काल कब तक रहेगा ? ऐसा मित्रों के पूछने पर उन्होनें एतत 
यह दिया था कि “जबंतक संसारके किसी कोनेमें भी पु जीवाद रहेगा, सेबतेक 
संक्रमण काल रहेगा । जब कहीं भी व्यक्तिपत-सम्पत्ति, भूमि -आंदि मुंनाफों 
कमाने के साधन न रह जायंगे, एक इञ्च भूमि और एक-एक पानको 
दुकान भी राष्ट्रीकृत हो जायेंगी, जब तक लालरूस, लालचीन 'के समाने 
सारा ससार लाल न हो जायगा, अमरीका, :फ्रांस, इंग्लैण्ड आदि लाल न हौं 
जायगे, सम्पूर्ण संसार की पूजी व्यक्तिगत सम्पत्ति, समाज यो सरकार की 
नहीं हो जाती है, तब तक समाजवाद का संक्रमण काल है। इस बीच अंगर 
राज्य लोप हो जाय, पुलिस, सेना, कोर्ट भंग कर दिये जायं तो विरोधी ताकतेँ 
रूस को दो मिनट में खत्म कर सकती हैं, फिर समाजवाद लाखों बरसों कें 
लिए मी असम्मव हो जायगा । अतः जब तक सारा संसार लाल नहीं 
हो जाता है, तब तक राज्य लोपकी बात सोचना खतरनाकःहो सकता हैं 
तबतक सर्वहारा का अधिनायेक ही रहना उंचित है” oe 


इस दृष्टि से अभी तक समाजवाद मारत में ही नहीं, कहीं भी नहीं 
आया है । व्यवहारतः उत्पादन साधनों का सरकारीकरण ही समाजवाद है^ 
समाज के नाम पर सब उत्पादन सरकार के हाथ में आ जाते हैं । सरकारें 


कुछ व्यक्तियों के हाथ की चीजें रहती हैं। अतएव पू जीवाद के पूर्ण विकास 


होने पर ही समाजवाद आता है। अभी -समाजवाद की बात करना वैस 


बे 4 


-[ श ] 
यह कहना भी निःसार है क्योंकि पूंजीवाद का विकास इसलिए अपे- 
क्षित होता है कि उसी के द्वारा लाखों मजदूर एकत्रित एवं संघटित होकर 
पूंजीवाद के विरुद्ध आवाज उठाने के लायक हो सकते हूँ। अगर वही चीज 
प्रकारान्तर से भी सम्भव हो, तो वह भी मान्य है। | 


समाजबाद के लिए लोकतान्त्रिक विधि. 
इसीलिए कालं भाक्सं ने यह भी कहा था कि 'इग्लैण्ड, फ्रांस जैसे देशोंमें 
संसदीय व्यवस्था से भी-समाजवाद लाया जा सकता है । संसद में बहुमत बना 
कर सम्पूर्ण उत्पादन साधनों के राष्ट्रीकरण का प्रस्ताव पारित कर या अध्या- 
देश के द्वारा भी उद्योग धन्धों का, कल कारखानों का तथा कोयला, पेट्रोल, 
छीजल, लोहा आदि खानों का राष्ट्रीकरण किया जा सकता है”, जैसा कि 
आज प्रायः सभी देशों में हो रहा है। यह दूसरी बात है कि आज वह 
काम धीरे-धीरे किया जा रहा है। कार्ल मार्क्स ने यह भी कहा था कि 'एक 
नीतिज्ञ को. अपनी सारी. बातें, : सारी: योजनाएं जनता के सामने नहीं रख 
देनी चाहिए, किन्तु जितनी-जितनी बात ज़नता के पेट में हजम हो. सकती 
हैं, उतनी ही बात रखनी चाहिए । एकाएक सब वस्तुओं के सरकारीकरण 
का प्रस्ताव करने से जनता वगावत कर सकती है। अतः क्रम से शनै: शनैः 
समाजीकरण की नीति अपनानी चाहिए । जैसा कि भारत में पहले छोटे 
राज्यों, फिर बड़े राज्यों, फिर जमींदारियों जागीरदारियों, का राष्ट्रीयकरण 
हुआ । धीरे-धीरे काइतकारियों और बड़े छोटे उद्योगों का राष्ट्रीकरण 
किया जा रहा है। 
संसार में बहुत घन हो जाने पर देशकी गरीबी मिट जाने 
से समाजवाद बनेगा, यह कल्पना युक्तिहीन एवं निःसार है । प्राणी की 
तृष्णाका अन्त नहीं होता । एक व्यक्ति को ही अखण्ड भमण्डल का राज्य मिल 
जाने और संसार मरके ब्रीहि, यव, हिरण्य, रत्न तथा मोटर, वायुयान, हस्ति, 


क्षशव, रथ तथा सम्पूर्ण युवतियों के मिल जाने पर भी नहीं, र 
छुष्णा मिटती है-- वाण ही 


[ १६ ] 


यत्पृथिव्यां ब्रीहि. यवं हिरण्यं पशवः स्त्रियः । 
सर्व नैकस्य पर्याप्त मिति मत्वा शंमे ब्रजेत्‌ ॥ ` 


प'जोवाव का स्वरूप 


कहा जाता है कि पूजीवाद गाली नहीं है, निन्दा नहीं है। पु जीवाद 
ही मनुष्य जाति को समाजवाद तक पहुंचाने की प्रक्रिया है। अगर मनष्य 
कभी समान होगा और अगर कमी सारे मनुष्य खुशहाल होंगे और सारे 
मनुष्य दीनता दरिद्रता से मुक्त होंगे तो उसमें शत प्रतिशत हाथ पू जीवाद 
का होगा । ( पृ० ९) | 

यह सर्वथा असंगत है । समाजवाद के अनुसार पू'जीवाद सर्वथा शोषण 
पर आधारित होता है। जब तक शोषण तथा शोषक-शोषित वर्गभेंद न रहेंगे 
तब तक पूजीवाद पनप ही .नहीं सकता है। पु जीवादी :महंगायी क़ायम 


"रखने के लिए लाखों टत्र “चीनी, गेहूं, समुद्र में डूबा देगा, परन्तु गेहूं, चीनी 


सस्ता नहीं होने देगा क्यों कि वैसा होने पर मुनाफा का रास्ता बन्द हो 


जाता है। पूजी की तो बात ही क्या कोई भी विशेष उपभोग सामग्री 


संकलन बिना भूतों का उपघात किये संभव नहीं है। “नहि मूतान्यन्‌पहत्य' 


"भोगः संभवति’ फिर बिना भूतों के उपघात किये अधिकाधिक सम्पत्ति कैसे 


जुट सकती है ? 
महाभारत में अनेक धर्म निथन्त्रित राजाओं के पास ऋषि लौग शुद्ध धन 


प्राप्त करने के लिए गये । जब राजाओं ने अपना स्पष्ट सत्य आय व्यय रखा 


तो उसमें एक पैसे की गुञ्जाइस नहीं थी, जिसे ऋषि पवित्र धन समझ कर ले 
सकते थे । 


लोमश ने कहा कि एक बार अगस्त्य ऋषि को धन की आवश्यकता 
पड़ी । वे भिक्षा से, धन प्राप्त करने की इच्छा से महाराज श्रत्वा के पास 
'गये, जो सभी राजाओं में पैसे की दृष्टि से अधिक धनवान समझे जाते थे । 


[8१० ] 
श्र त्वा से अगस्त्य महि ने केहा कि :राजन्‌ मैं घन के लिए आपके पास आया 
हूं, किन्तु मुझे ऐसा घन चाहिए कि जिसके लेने से किसी को कष्ट नहो ॥ 
राजा श्रत्वा ने आय-च्यय का सारा लेखा-जोखा अगस्त्य ऋषि के सम्मुख 
रखते हुए कहा कि, भगवन्‌ आय-व्यय देख लीजिए और जितनी जिस चीज 
की आवश्यकता हो ले लीजिए। अगस्त्य ऋषि ने जांच करने पर आय-व्यय 
बराबर पाया और सोचा कि यदि हम इसमें से धन लेंगे तो घाटे का बजट 
` ब्नकर टैक्स लगेगा, उससे प्रजा को पीड़ा होगी, इसलिए यह घन लेना 
उचित नहीं । फिर श्रूत्वा को लोकर वे ब्रघ्नशव के पास गये । 
स श्र तर्वाण मादाय ब्रघ्नशवमगमत्ततः ।” (म० भा० व० प॒ (६।५७-५)} 
तत आय-व्ययौ दृष्टवा सममति द्विजः । 
सर्वथा प्राणिनां पीड़ा मुपादानादमन्यत ॥ 


अगस्त्य महषि ने ब्रध्नशव से घन की याचना की । वहाँ भी आय व्यय 
बराबर रहा, अतः वहाँ भी पैसा लेना उचित नहीं प्रतीत हुआ। वहाँ से घन 
की इच्छा से महषि अगस्त्य और दोनों राजे पुरुकुत्सव के पुत्र महाधनी त्रसद्‌- 
दस्यु के पास गयें । वहाँ भी आय व्यय बराबर था। पैसा लेने से प्रजा को 
पीड़ा होगी, इसी लिए वंहांसे भी पैसा लेना अगस्त्य महिको उचितःनहीं प्रतीत 
हुआ । फिर इन तीनों रांजाओंने परस्पर विचार विनमय कर अगस्त्य ऋषि से 
कहा कि भगवान्‌ ! यहाँ इल्वल नामक दानव बहुत सम्पेत्तिशाली है । उसके 
पास घन के लिए चलना चाहिए। फिर यहीं तय हुआ और सभी लौग इल्वल 
के पास गये । 

जो कहा जाता है कि 'यह पू जीवाद पू जी उत्पन्न करने की व्यवस्था का 
नाम है, यह एक ऐसी व्यवंस्था है जो सम्पत्ति का सुजन करती है। दुनियाँ में 
पूजीवाद के पहले किसी व्यवस्था ने पू जी पैदा नहीं की थी । छा 


पूजीवाद ने पूजी पैदा की है। पैदा करने का मतलब यह कि ऐसी 
पू जी जमीन पर पैदा की है, जो आदमी अगर पैदा न करता तो खदानों से 
न निकलती, जमीन से न निकलती, आकाश से न निकलती । आज 


रू 


[ २१ } | 

जमीन पर जो पू'जी है वह पैदा की गयी पू'जी है, वह कोई प्राकृतिक 
सम्पत्ति नहीं है, जो किसी खदान से मिलती हो, किसी झरने से या जमीन 
से मिलती है, किसी प्रकृति से किसी जगह से मिलती हो । पू'जीवादने पिछले . 
डेढ़ सौ वर्षो से पू जी पैदा करने की व्यवस्था ईजाद की है। इसके पहले जो 
भी व्यवस्था थी वे लुटेरी व्यवस्थाएं थीं। चंगेज हो, या तैमूर लंग या 
दुनिया का कोई सम्राट्‌ हो, सामन्तों ने पू जीको लूटा था, शोषण हुआ था ।. 
लेकिन पू जीवाद ने पूंजी पैदा की है और हम सामन्तवादियों के साथ 
ही पूजी को भी रखने के आदी हो गये हैं । 

हम समझते हैं कि पू जीत्राद ने भी पू'जी का शोषण किया है! पूजी- 
वाद ने पू'जी निर्मित की है और पूजी निर्मित की जाय तो उसका बंटवारा 


` हों सकता है। पूजी अगर निर्मित हो तो बटवारा किस- चीज का होगा ? 


लोग नासमझी से कहते हैं समाजवाद आ सकता है। सम्पति बॉटी जा 
सक्ती है। देश के पास सम्पत्ति नहीं है। अगर आज हम बाँटेगें तो सिर्फ 
गरीबी बंटेगी, धन नहीं बंट सकता, धन हैं ही नहीं । धन होना चाहिए बॉटते 
केः लिए, बंटने के पहले होना चाहिये घन । [ 
` पू'जीवाद सम्पत्ति पैदा करता है, लेकिन पैदा करना हैं पहला काम, 
बॉटना दूसरा काम है। पू जीवाद सम्पत्ति पैदा करे तो. समाजवाद सिर्फ 
गरीबी बाँट सकता है.। अगर हमारे देश ने समाजवादी होने का निर्णय किया 


तो हम सदा कै लिए गरीब होने का निर्णय करेगें। क्यों कि हम. गरीबी बाँट 


कर रह जायेंगे, कुछ भी: न कर पायेगें । क्यों कि पू जी पैदा करनेकी व्यवस्था. 
का सूत्र हमारे ध्यान में नहीं है।” पृ० ६-१० 
रजनीश का यह सारा मत असंगत है, क्योंकि पू जीवाद 
की उक्त परिभाषा ही गलत है। सम्पति तो समाजवादी मी पैदा 
करते ही हैं। आज जैसे अमरीकी कल-कारखाने सम्पत्ति पैदा कर रहे 
वैसे ही रूसी, चीनी, भारतीय कल-कारखाने सम्पत्ति पैदा कर ही रहे हैं 
हुँ । भेद. सिर्फ इतना होता है कि पू जीवाद में व्यक्ति विशेष वैयक्तिक मुनाफा 
के लिए: सम्पत्ति पैदा करता- है.।. समाजकाद में-सरकारी कारखाने सामाजिक 


[ २२ ] 


हिंत के लिए सम्पत्ति पैदा करते हैं। इसलिए सम्पत्ति पैदा करने की व्यवस्था | 


का नाम पू जीत्राद है, यह लक्षण समाजवाद में अतिव्याप्त है । 
वस्तुतः सर्वंदां ही सम्पत्ति पैदा करने की व्यवस्था सभी युगों में थी। 


पूर्वोक्त सम्राटों की शासन व्यवस्था को लुटेरी व्यवस्था कहना इतिहास - की: 


` अपनी अनभिज्ञता ही प्रकट करना है । अतएव “पिछले डेढ़ सौ वर्षोसि सम्पत्तिः 


पैदा करने की व्यवस्था प्रचलित हुई है', यह कहना भी कूप मण्ड्कता ही हैं ॥: 


सोने की वनी लङ्का, सोने तथा हीरक आदि रत्नों की बनी हुई द्वारका 
के समय दुनिया में सम्पत्ति कम थी, यह कहना केवल अज्ञ-जन प्रतारणमात्रे 
है । डेढ़ सौ वर्ष मात्र से सम्पत्ति उत्पादन की व्यवस्था हुई है, यह कहना 
सार हीन है। 

शायद औद्योगिक क्रान्ति, वेज्ञानिक विकास से स्थापित कल कारखानों 
द्वारा होने वाले पक्के माल को ही रंजनीश जी सम्पत्ति भानते हैं। क्यों कि 


वहीं पिछले ड़ेढ़ सौ वर्ष की ईजाद हैं । परन्तु यह समझना भी भ्रम है। क्यों. 


कि चीनी, कपड़ा, लोहा, मोटर, वायुयान नाना प्रकार की भशीतों कां निर्माणः 
ओद्योगिक क्रान्ति का ही परिणाम है। पर यह क्या सम्पत्ति नहीं है? 
यदि है तो क्या वहं सब भूमि, खानों तथा खनिज पदार्थो से नहीं उत्पन्न 
होते ? वस्तुतः कच्चे मालं के बिना कोई भी सम्पत्ति पैदा ही नहीं होती । 

_ वस्तुतः अर्थशास्त्रके अनुसार सम्पत्ति अर्थं का ही रूपान्तर है। कौटिल्ये 
मनुष्यवती भूमिको ही अर्थ माना है । उसीमें ब्रीहि, गोधूम, चीनी, घृत दुग्धादि 
विविध ऊर्णा, रेशम, कार्पासमय वस्त्रों, लोहा, स्वर्ण, हीरक, मुक्तामाणिक्य 
आदि की खाने, कोयला, डीजल, पेट्रौल ऑदि पदार्थों; हंस्ति, अश्व, रथ, 
_ मृत्तर, वायुयानादि सबका अन्तर्भाव हो जाता है। उनमें ब्रीहि, यव, चीनी 

. वस्त्र, मोटरादि पैदा किए जाते हैं। परन्तु भूमि, खान, खनिज, लोहादि 

पेट्रोल आदि कुछ प्राकृतिक हैं, कुछ का परिष्कार मात्र करना पड़ता है। 
स्वमाविक रूप से पशु, पक्षी, कीड़े, मकोड़ आदि सूर्योदय होते ही या जगनेसे 


सोने तक की मोजन की तलाश या उपार्जन में लगे रहते हैं। क्षुधा, पीपासा 


जाड़ा, वर्षा, आतपं से त्राण पाने के लिए, व्याधियों से छटकांरां पाने के लिए 


ड 


[ २३ ] 
प्रयत्नशील रहते हैं। चारा, पानी, आवास स्थान, औषधादि की प्राप्तिके लिए 
सभी चिन्तित और व्यस्त रहते हैं । मनुष्यप्राणी विशेष रूप से दीर्घकाल तक 
उत्तम भोजन, पान विविध भोगं, आमोद प्रमोद, वस्त्र, भूषण, भवन, औषध 
आदि के सौलभ्यार्थं अधिकाधिक भोग सामाग्रियों का संग्रह करता है । प्रत्यक्ष 
भोग सामाग्रियों की स्थिरता सीमित हो जाती है । अतः सोना, हीरा, मणि 
विविध रत्नों का संग्रहः मुद्राओं एवं नोटों, हुन्डियों का. आविष्कार करता है ॥ 
जैसे क्षुधा, पिपासा आदि अनादि हैं, उसी तरह उनके निवारणार्थ तथा संभोग 
सुंखार्थ, वार्ता, विद्या द्वारा विविध जीविका साधनों के संग्रहमें लगां रहता हैं। 
साम्राज्यवाद, सामान्तवाद, पू जीवाद, समाजवाद संभी उत्पादन तथा वितरण 
विविध व्यवस्थाओं के लिए ही हैं । EL 
घर्शविहीन समाजवाद घातक 

वस्तुतः घर्मनिरपेक्ष भौतिक पू'जीवाद, भौतिक समाजवाद सभी .अपूर्ण' 

और सदोष हैं । घर्महीन साम्राज्यवाद, सामन्तवाद भी हितकारी नहीं है॥ 


वार्ता विद्या द्वारा पर्याप्त सम्पत्ति पैदा करने पर भी प्रबल लोग दुर्बलों की 
कमाई का अपहरण करते हैं । -इस तरह कमाता और है खाता और है। 


कमाने वालों की कमाई को दूसरे लोग खा जाते हैं। कमाने वालों को 
अपनी कमाई का फल भौगना असम्भव हो जाता है। इसीलिए दण्डनीति 
व्यवस्था का जन्म हुआ । मात्स्य-न्याय से पीड़ित प्रजा ने सामाजिक समझौते 


या प्रजापति के उपदेश से शासन व्यवस्था स्वीकार किया । शासन को निग्रहा 


नुग्रहका अधिकार प्रदान किया। उसे कर देना अंगीकार किया फिर मी सज्जनों _ 
का सच्चा शासक उनका गुरू या आचार्य ही होता है। राजा का शासन तो 
दुरात्माओं पर ही होता है! परन्तु शासन के सामने भी अनिवार्य कठिनाइयाँ 


होती हैं । कोई भी शासन संविधान के अनुसार ही होता है। परन्तु संविधान 
निरपेक्ष नहीं होता । अगर कोई हत्या करके फरार हो जाय, पकड़ में न आवे 


तो संविधान कुछ भी नहीं कर सकता और जब तंक कोई प्रत्यक्षदर्शी साक्षी 
( गवाह ) न मिले तो भी वह कुछ नहीं कर सकता । साक्षी मिथ्या वादी हो 
सकता है । अतएव प्रच्छन्न पातकी प्राणी कानून से बच सकता है। अतएव-- 


[२] E 
“तथा. प्रच्छन्नपापानां शास्ता वैवस्वतो यमः |” 

+ फ्छन्तः पापवाले प्राणियों का शासन राजा नहीं कर सकता । किन्तु उसका 
शप्पत +ःतयौमी वव स्वत यम. ही करते हैं। अतएव धर्मनियन्त्रित शासक ही 
यक्षायोग्य दुष्ट-निग्रह एवं शिष्टानुग्रह कर सकता है । 

वेदों. एवं: महाभारत आदि ग्रन्थों के अनुसार अनेक यन्त्रों का आविष्कार 
पूर्वकाल में: भी हो चुके हैं। अतः अनेक यन्त्रों के आविष्कार समय-समय पर 
कलेले ही रहते हैं। वर्तमान भौतिक पू'जीवाद एवं भौतिक समाजवाद की परि- 
स्का. पूर्वोक्त ही है । उत्पादन साधनों का वैयक्तिक होना पू'जीवाद है, सामा- 

क्तः होना समाजवाद है । | | i 

यह कहना अंशतः ठीक हो सकता है कि “दुनियाँ के सारे लोगों ने 
मिलकर पू जी नहीं पैदा की है। बिल्कुल थोड़े से लोगों ने पू जी पैदा की है। 
कोई एक फेलर, कोई एक मोर्गन; कोई एक फोर्ड, कोई एक चाइल्ड, कोई एक 
बिंडुळा, कोई टाटा, कोई साह, पूजी पैदा करता है । अगर अमरीका दश के 
बाड़ों ने निकाल दिये जायं तों, अमरीका हमारे जैसा ही गरीब देश हो 
जाब्रेगाः | ( पृष्ठ. १०.) यह भी कथन निःसार है । . ~ `$ 

` :' रंजनीश कें अनुसार बड़ी मात्रा में सम्पत्ति ही पूजी है ।. परन्तु यह गलत 
हैँ, छोटा सोना भी बड़े सोने के. समान सोना. ही.हैः। बड़प्पन की कोई सीमा 
भी नहीं है । सहस्तपति की: अपेक्षा लक्षपति, लक्षपतिकी अपेक्षाः कोटिपति उससे 
अबु'दपति पूजीपति कहे जा सकते हैं। छोटी-छोटी मात्रा ही बढ़कर बड़ी मात्रा 
. होती हैं । अकेला व्यक्ति कोई बड़ी सम्पत्ति नहीं उपार्जित कर सकता है। पू जी 

मशीन, कच्चामाल और मजदूरों के द्वारा ही पक्का माल तय्यार होता है । 
आंजार में बिकता है। उस दाम मेंसे ही कच्चा माल का दाम, मशीनों का 
भाड़ा, मजदूरों का वेतन, संरकारी टॅक्स निकालकर-अविष्ट धन पू जीपति के 
जेब में. जाकर. उसकी. सम्पत्ति बन. जाती है। कोई व्यक्ति-विशेष ही :धन्नो- 
भर्जन कर सकता है, यह भी. अन्ध, विश्‍वास ही है। यदि सम्पत्ति के. लिए 


व्यक्ति का वैचिन्यः ही. ढ़ ढ़ना होता तो. फिर धर्म या उपासना विशेष ही. 


ऐश्वर्य का हेतु ठहरता है और उसके लिये जाति विशेष का भी महत्व सिद्ध 
होता ही है | 


i 


[ स | 
कई लोग वर्तमान अर्थोन्नति का मूल वैज्ञानिक यन्त्रों को मानते हैं। 
कोई प्रकृतिक कच्चे माल को, कई पू'जी को, कई प्रबन्धकों को अर्थोन्तति का 
मूल मानते हैं। मार्क्स ने मजदूर श्रम को ही विनमय मूल्य कां आधार मान 
है, मशीन जड़ है, पू जी जड़ है कच्चामाल भी जड़ है। पू जीपति चेतन अवश्य 
है परन्तु उसका सम्बन्ध उत्पादन से नहीं है। पूजी द्वारा ही उसका उत्पादन. 
में उपयोग है । अतः कच्चे माल का दाम, मशीनका भाड़ा, घिसायी, सरकारी 
टैक्स एवं पू जी का सूद चुका देने पर सम्पूर्ण घन मजदूर के परिश्रम का ही 
फल ठहरता है । 
आज कल बैंकों से पू'जीपति भी: कर्ज लेकर उत्पादन करते हैं । बैंकों को 
सूद सहित पूजी लौटा देते हैं। फल के भागी उत्पादक ही माने जाते हैं। यदि 
क्रमेण मशीनों, मकानों, कच्चे मालों पर लगी हई सम्पत्तिको सूद सहित लौटा 
दिया जाय तो सम्पूर्ण लाम मजदूरों के ही हिस्से का ठहरता है। 

अनेक अवस्थाओं में पु'जीपति केवल पूजीपति होने के नाते ही 
उत्पादन के लाभ का मागी होता है । लाभ के मुख्य हेतु प्रवन्धक मेनेजर 
आदि होते हैं, जो कि वेतन भोगी मजदूरों के ही श्रेणियों में आते: हैं । 
विशिष्ट कारीगरों, इञ्जीनियरों, मशीनों एवं प्रबन्धकों के आधार पर लाभ 
में वृद्धि होती है । । प्‌ जीपति की पू'जी उनके वे तनों में खचं होती है, बस, इसी 
लिए वह लाभ का भागीदार होता है । समाजवाद में भी कारीगरों, विशेषज्ञों 
प्रबन्धकों का महत्व होता है। उनका संकलन और संमान भी किया जाता 
है । योग्यता की विशेषतासे उनके काम, दाम, आराम में भी विशेषता समाज 
बाद में भी मान्य होती है। अतएव चपरासी और एक इञ्जीनियर के काम 
च्यम आराम में विशेषता होती है। उन एक फेलर, मार्गेन, फोड, टाटा 
आ।दिकों के समान. ही कार्य. विशेषज्ञ, प्रबन्ध विंशेषञ्च मी सब नहीं होते । परन्तु 
सम्राज में. सभी प्रकार कें लोग मिल ही. जाते हैं। समाजवाद में उन सब का 
यथाग्रोग्य विनियोग होता है.। आज व्यक्तिगत उद्योग-घन्धों के समान या 

उससे भी अधिक समाजवादी देंशों के उद्योग घन्धे भी लाभदायक सिद्ध 
हो रहे हैं। | 


[ २६ । 
हेनरी फोर्डनें लन्दनमें जाकर इल्ववायरी आफिस में क्लकंसे सस्ता होटल 
पूछा । क्लं ने केहां- आपके चेहरे को मैंने अखवारों में देखा है । लगता 
हैं आप हेनरी फोर्ड हैं । आपः के बेटे - बेटियां सबसे मंहगे होटल खोजते -हैँ-। 
आप “सस्ता होटल क्यों बोज रहे हैं? फोर्ड ने कहा, मैं गरीब का बेटा हूँ, मेरे 


बेटेः हेनरी फोर्ड के बेटे हैं मैंने सम्पत्ति पैदा की है। मैं गरीब का बेटा हूँ ॥ 


अतः. सस्ता होटल बता दो ।'* (प० १०) 


इस कथन से भी यही सिद्ध होता है कि सम्पत्ति पैदा करने वालों की कोई 


खास श्रेणी नहीं होती है । 

से तो यह भी कहा जा सकता है कि दुनिया में विशेषज्ञ मी सब नहीं 
होते । नेता भी सब लोग. नहीं हो सकते, शासक भी सब नही हो सकते। 
इसके अतिरिक्त समाज सब वस्तुओं की ख़ान होती है । जब उत्पादन साधनों 
का समाजीकरण होगा, तो समाज के जो व्यक्ति जिसके योग्य होंगे वे उस 
कामः में लगाये जायेगे । रूस एवं भारत में भी वड़-बड़ कारखाने हैं। भारत 
का भिलाई, बोकारो आदि कारखाने सर्वाधिक प्रसिद्ध हैं। उनमें न केवल 


मारत से ही किन्तु अन्य देशों से भी. विशेषज्ञों का संकलन करके उनकी 


नियुक्ति की गयी है। 

. यह कहना भी गलत है कि 'अंमरीका के पास जो सम्पत्ति हैं वह कुछ 
लोगों के मस्तिस्क का आविष्कार है । कुछ लोगों की सम्पत्ति को पैदा करने 
की कला का परिणाम है। दुनिया ने क्यों नहीं सम्पत्ति पैदा कर ली । अभी 
हिन्दुस्थान सम्पत्ति क्यों नहीं पैदा कर सका । हमारी सबसे पुरानी कौम है 
और सबसे पुरानी हमारी संस्कृति है लेकिन हम सम्पत्ति क्यों नही पैदा कर 
पाये । ( पृ०.१० ) 

सम्पत्ति कहीं भी सदा एकसी.नही रहती हैं। भारतीय इतिहास, पुरार्शो 
के आधार पर हिंदुस्थान ने अनेक बार सम्पत्तियाँ पैदा की हैं । अनेक देश 
कभी सम्पत्तिमान हो जाते हैं, कमी-कमी दरिद्रहो जाते हैं । जैसे व्यक्ति कभी 
घनवान्‌ कमी गरीब होते हैं । प्रारब्ध या पुरुषार्थं तथा प्रमाद होते रहते हैं। 
वैसे ही देशों की भी स्थिति होती है । 


[ २७ ] 
`` आप स्वयं ही मानते हैं कि अमरीका के दश बड़े नाम निकाल दिये जाय 
तो वह हमारे जैसा गरीब देश हो जायगा। भारत का डोम हरिशचन्द्र जैसे 
सम्राद्‌ को खरीद सकता है। रामचरित मांनस के अनुसार : 
. जो सम्पदा नीच गृहं सोहा । 

_ तेहि बिलोकि सुरनायक मोहा ॥ | 

भारतीय इतिहास को इतिहास ही न मानने की तो कोई इलाज ही नहीं 
शास्त्रञ्च आधुनिक इतिहासको ही इतिहास नहीं मानते हैं। आज टेलीप्रिन्टरों, 
संवाददाताओं के तारों के. आधार पर, किसी सिक्के या ताम्र पाषाण के 
आधार पर जिस लेखों में भ्रांतियों की बहुत बड़ी गुजायश 
रहती है, इतिहास रचा जाता है । फिर महषि बाल्मिकि, | व्यासं 
आदि की ऋतम्भरा प्रज्ञा के आघार पर निमित इतिहास प्रामाणिक क्यों 

नहीं ? भारत में अनेक बार अमीरी और गरीबी आती जाती रही है। 
आप स्वयं ही प्‌ जी का इतिहास सवा सौ वर्ष का इतिहास मानते हैं। परन्तु. 
किसी राष्ट्र के लिए सवा सौ वर्ष का संमय कुछ भी नहीं होता । अरबों वर्ष 
की ऐतिहसिक स्थिति कें सामने उसां मूल्य नहीं होता । ह 


भारत सम्पत्ति विरोधी देश ? 

ˆ यह कहना भी गलत है कि भारत सम्पत्ति विरोधी देश है । सम्पत्ति पैदा 
करने की दिशा में भारत की. प्रतिभा नहीं, भारत की प्रतिभा संन्यास के 
दिशामें रही । जो आदमी फोर्ड बन सकता था, वह जंगल चला गया ! भारतः 
ने अपनी सारी प्रतिमा संन्यासं की ओर लगाया । उसने बड़े संन्यासी पैदा 
किये । बुद्ध पैदा किया, शंकर पैदा किया, नांगार्जून पैदा किया, महावीर 
पैद। किया, लेकिन सम्पत्ति पैदा करनेवाले बड़े कुंशल लोग पैदा न कर सका! 
उस तरफ उसकी प्रतिभा न गयी सम्पत्ति विरोध के कारण ।' ( पृ० ११) 

क्योंकि भारतीय मस्तिष्क कभी एकांगी नहीं था । भारत ने 
जहाँ दत्तात्रेय, जड़ भरत, ऋषभ, दुर्वासा बुद्ध, शंकर, जैसे संन्यासी 
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पैदा किए वहाँ मान्धाता, दिलीप, अज, नहुष जैसे अपरिगणित 
अख़ण्ड भूमण्डल के चक्रवर्ती. नरेन्द्र भी पैदा किये हैं । वहीं उसने 
बड़े-बड़े कुशल व्यापारी धनवान्‌ भी पैदा किए थे। सम्राट्‌ शक्ति की दृष्टि 
से ही श्रेष्ठ होता था । घन या सम्पत्ति की दृष्टि से तो वैश्य या व्यापारी 
ही श्रेष्ठ होता था। इसी लिए शासक क्षत्रिय सम्राट्‌ की संख्या कम होती 
थी । वस्य, व्यापारी, घनवान्‌ की संख्या अधिक होती थी । कई भ्रान्त लोगों 
की ऐसी धारणा है कि भारत ने आध्यात्मिक उन्नति एवं त्याग वैराग्य में 
ही अपनी. सारी प्रतिमा लगायी । लौकिक उन्नति, वैज्ञानिक आविष्कारसे वह्‌ 
सदा ही दूर रहा है! परन्तु बंसी घारणा मिथ्या ही है। भारत के प्रसिद्ध एक 
एक छोटे-छोटे सूत्र इन समस्याओं का समाधान करने में सक्षम हैं। मारत 
की नीति का एक प्रसिद्ध शलोक है-- ह 

“'अजरामरवत््राज्ञः विद्यामर्थञ्च चिन्तयेत्‌ । 

गृहित इव केशेषु मृत्युना धर्ममाचरेत्‌ ॥” 


द अर्थात्‌. विद्वान्‌ को. चाहिए कि वह अपने को अजर अमर जैसा जानकर 


| तत्परता से धन और विदया के उपार्जन में संलग्नः हो और मृत्युग्रस्त ( मौत- के. 


चंगुल में फंसे हुए ) के समान शीघ्रातिशीघ्र धर्माचरण में संलग्न रहे । हाँ, यह 
आवश्यक है कि भारत में हर एक वाद धर्म नियन्त्रित होने से ही प्रशंसनीय 
था । जहाँ भारत की राजनीति घर्म-नियन्त्रित थी वहीं भारत का अर्थतन्त्र 
मी घर्मनियन्त्रित ही था। पाइवात्य देशों के पू'जीवाद, समाजवाद, साम्य- 


चाद लोकतन्त्र, अधिनायकतन्त्र समी घर्म निरपेक्ष मौतिकवाद से ही . 


अनुप्राणित है ।: [ | 
भारतीय अर्थतन्त्रपर सदा ही घर्म का नियन्त्रण रहा हैं। इसीलिये धर्मा- 
नुबन्ध; अर्थानुबन्ध एवं अननुबन्ध अर्थे को यहाँ सदा उपेक्षणीय माना 


. गया था। श्री विदुर जी के ये वाक्य सदा; स्मरणीग्र रहेंगे-- 


. अतिक्लेशेन ये" ह्यर्था धर्मस्पातिक्रमेण, च । 
शत्रूणां प्रणिपातेन मा च तेषु मगः कृथाः ॥ 'विदुर’ 
अति कष्ट सें जों अर्थः मिलता हो! और धर्म का अतिक्रमण करनेः से जोः 


(ष 


क, 
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अर्थ मिलता हो, जिस घन के लिये शत्र के सामने घुटेया टेकवा पड़े. ऐसे 


अर्थो में कभी भी मन को नहीं लगाना चाहिये । 
भक्त्वा परसंतापमगत्वा खलंमन्दिरम्‌ । 
| अनल्लङ्घ्य सतां वत्मं यत्स्वल्पमपि तद्वहु ॥ 'बिदुर' | 
दूसरों को विना संताप पहुंचाये, खलों के द्वार पर घुटना विना टेके, 


सन्तो के पवित्र घर्म मार्ग का अतिक्रमण किये बिना जो धन प्राप्त होता है, 


वह थोड़ा भी बहुत है । ऐसा धन बरक्कत का घन होता है। वह आग में 


. जलता नहीं, पानी में ड़बता नहीं, डाक के पेट में हजम नहीं होता । ऐस ए 


ही धन दूघ-पूत बढ़ाने वाला धन होता है । 

वेदों में अधिकांश भाग कर्मकाण्ड का है। उसमें अधिकाधिक सेहिक 
आमुष्मिक धन धात्यादि ऐरवर्य की ही प्राप्ति का प्रयत्न है। हजारों हुण्डियों 
हीरों, मणियों, रत्नो का काम कामधेनु, कल्पवृक्ष चिन्तामणि से सम्पन्न होते 
हैँ । भारत ने उन वस्तुओं की प्राप्ति का प्रयास किया और प्राप्त किया | 
कृष्ण भगवान की द्वारका में कल्पवृक्ष था, मणियों, रत्नों की द्वारका | 
पुरीथी। | 

भारतीय उपासनाओं में आनन्द समुद्र के चिन्मयमणि द्वीप में चित्सार 
चिण्तामणिमय मन्दिर की कल्पना होती हे। घमं, अर्थ, काम, मोक्ष 
चारों ही पुरुषार्थो का सांङ्गोंपांड्ग समन्वय भारत ने किया है । अतः चारों 
ही पुरुषार्थ उत्तमरूप से यहां विकसित हो सके हैं । 9 

“इह्‌ लोके सुखं भुक्त्वा चान्ते सत्यपुरं ब्रजेत 

इस लोकमें सुख भोग कर अन्त में बेकुंण्ठ घाम जाना यहां का आदश 
रहाहै। 

आधुनिक युग में भी ताजमहल जैसी कृतियों के निर्माण भारत में 
हो सके हैं। काबन्ट केसर लिन के अनुसार हिन्दुस्तान एक अमीर देश है । _ 
जहांबरीब लोग रहते हुँ । इस वाकय का अर्थे यह है कि--हिन्दुस्तान विविध 
उत्पादनसाघनों से परिपूर्ण है। इस लिये बह अमीर देश.है। परन्तु वहां 
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कें लोगों ने उसका उन. दिनों उपयोग .नहीं किया था, इस लिये गरीब देश 
था। अरब देशों में पेट्रोल, डीजल. की खानें थी पर उसका उपयोग नहीं 
होता था इसलिये अरब गरीब थे । आज अरब लोग उसका.उपयोग कर रहे 
हैं अब वे अमीर हो रहे हैँ। | दा 

भारत ने अनेक बार अपनी प्रतिभायें अंमीरी के लिए नियोजित 
की और अमीर बना । लाखों वर्ष तक उन्नति के उच्चतम शिखरपर आरूढ़ 
-रहा । दुनिया के सभी लोग उसके वशीभूत थे । जीनियस जैसे अनेकों यात्रियों 
ज्ञे घन कमाने के लिये यात्रायें की हैं | बृहत्कथा या कथा सरित्सागर में उसके 
उदाहरण देखे जा सकते हैं । ME TO की का मेक, 

यद्यपि पुर्वोक्तयुक्ति के अनुसार सम्पत्ति के उत्पादक मजदूर और 
श्रमिक ही होते हैं, तो भी तिकड़म के द्वारा सम्पत्ति के मालिक तिकड़म 
बाज बन जाते हैं । जैसे विभिन्न देशॉमें गरीब निरन्तर श्रम करते हुये भी 
सम्पत्ति नहीं पैदा कर सके, गरीब ही रहे, उसी तरह दुनिया में तिकड़मी 
: सैकड़ों सालसे तिकडम करते रहे, सम्पति नहीं पैदा कर सके । मश्ञीनों के 
अविष्कार के पहले और बाद में भी सम्पत्ति साधन सम्पन्न सदा ही मज- 
दूरों ने ही, श्रमिकों ने ही पैदा की है। फिर भी सावन सम्पन्न लोग 
परिस्थिति से फायदा उठाकर, थोड़े पैसों में श्रम और कच्चा माल खरीद 
करः वस्तुओं का निर्माण कर, आयात निर्यात की सुविधा पैदा करके उससे 
सम्पत्ति पैदा करते हैं। दुनिया में किसी भी अच्छी चीज का आविष्कार 
प्रतिमा से होता है । इसमें तो किसी का मतभेद नहीं है। यह भी ठीक है कि 
पुञ्जीवाद ने इस तरह की प्रतिभाओं को अवसर दिया, जो सम्पत्ति पैदा 
करें, परन्तु उस पूञ्जीवादका ठेकेदार अमरीका ही नहीं है । 

यह भी ठीक है कि पूञ्जीवाद ने सबसे बड़ा इन्तजाम यह किया 
कि मनुष्य के स्थान में मशीन को लाने की कोशिश 
की, क्योंकि मनुष्य के हाथ से इतनी सम्पत्ति नहीं पैदा हो सकती जितनी 
मशीन से पंदा होती है। परन्तु मशीन का आविष्कार भी बुद्धिजीवी 
श्रमिकों ने ही किया है। पुञ्जीपति की प्रतिभा का यह चमत्कार नहीं है 
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यह तो बुद्धिजीवी श्रमिकों की ही प्रतिभा का चत्कार है। यह दूसरी बात 
है कि जैसे पूञ्जीपतियों ने अपने तिकड़मसे अन्य श्रमिकों के श्रम से फायदा 
उठाया वैसे ही बुद्धिजीवी. श्रमिकों की प्रतिभाओं एवं उनसे आविष्कृत 
मशीनों से फायदा उठता है।. इन मशीनों का आविष्कार अमरीका में तो 
बादमें हुआ । सर्व प्रथम इनका आविर्भाव इग्लैण्ड में हुआ है । क्योंकि सवं 
प्रथम औद्योगिक क्रान्ति इस्लेण्ड में ही हुई है । अतः आधुनिक औद्यो- 
गिक कांति का अग्रणी बही है। माक्सवादी यह मानते ही हैं कि पूड्जी- 
वाद वैज्ञानिकों को प्रोत्साहन देकर उनके द्वारा आधुनिकतम उत्तमोत्तम 
ऐसी मशीनों का आण्किर. कराता है. जिससे मजदूर पर हावी: होकर 
मशीन ही उससे काम कराती है और मजदूर भी मशीनवत्‌ होकर, मशीन 
के पराधीन होकर काम करता है। परन्तु जैसे. सामन्तवाद से उत्पत्त 
होकर पूञजीवाद उसे खत्म कर देता है वैसे ही पूञ्जीवादसे उत्पन्न होकर 
समाजवाद पुञ्जीवाद को खत्म कर देता है । इस तरह भले मशीन का 
बहुत बड़ा महत्व हो फिर भी वह जड़ है । चेतन मनुष्य ही उसे बनाता है, 
चलाता है, फायदा उठाता है, उसपर नियन्त्रण करता है । मार्क्सवादिर्यों के 
अनुसार अन्तमें मजदूर का ही सब पर नियन्त्रण होता है । 


भारतीय घर्म नियन्त्रित शासनतन्त्र रामराज्य या धर्म राज्य के अनुसार 
सो सबसे बहुत अधिक महत्व धर्म एवं ईश्वर का है, जिसकी छपा से 
मनुष्य को उत्कृष्ट प्रतिमा, उत्कृष्ट देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि मिलती है । 
जिसकी कृपा का परिणाम भूमि एवं उसके विभिन्न खाने एवं 
खनिज पदार्थ मिलते हैं। समय पर ठीक बृष्टि एवं कच्चे माल उत्पन्न 
होतें हैं । घर्म एदं ईश्वर के नाते ही विभिन्न व्यक्तियों को विभिन्न भूमिभाग 
तथा खनियों तथा ख़निजों पर परम्परा प्राप्त अधिकार मिलता है । धर्म 
नियन्त्रित घनवान्‌ या पूञ्जीपति की पूञ्जी से शारीरिक एवं बौद्धिक श्रम 
करने वाले श्रमिकों को प्रोत्साहन मिलता है। कच्चे माल के भी उत्पादन को 
बढ़ावा मिलता है। यातायात की सुविधायें सुलम होती है। अतः यथायौग्य 
घूञ्जी श्रम तथा प्राकृतिक भूमि खाने' खनिज आदि वस्तुओं का भी उत्पादन 
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हौता है । अतएव उत्पादन की उन्नति के अनुसार श्रमिकों को अधिकाधिक 
सुख सुविधाओं का अधिकाधिक प्रबन्ध होना उचित है। मशीनों के आधुनिकः 
तमं आविष्कारों से ब्रेकारी, बेरौजगारी बढ़ती है । उसके रोकने का इन्तजाम 
पूञ्जीवाद में नहीं है। समाजवाद के अनुसार उसका मार्ग पूञ्जीवाद को 
समाप्त कर समाजवाद लाना ही है। 
धर्म नियन्त्रित अर्थतन्त्र में श्रमिकों को अपने शारीरिक एवं बौद्धिक 
श्रमों का पूर्ण मूल्य मिलना चाहिये । मुनाफा में हिस्सा तमी मिल सकता है, 
यदि वे श्रम का मूल्य न लें । यदि उन्होंने बाजार रेट के अनुसार अपने श्रम 
का मूल्य ले लिया तब उन्हें मुनाफा में हिस्सा का अधिकार नहीं हो होता । 
मुनाफा में हिस्सा तो उस पूञ्जी कें 'हिस्सेदार होने से ही सकता है, जिसके 
आधार पर मशीन खरीदी जाती है। मशीन एवं भवन बनवाया जाता है । 
श्रम खरीदा जाता है, कच्चा माल खरीदा जाता है। 
धर्मनियन्त्रित अर्थतन्त्र में वह आधिक असंतुलन मिटाने का मार्ग है। 
अतिरिक्त आय में-पञ्चघा विभाजन--- 
घर्माय यशसेऽर्थाय कामाय स्वजनाय च । 
पञ्चधा विभा जन्‌ वित्तमिहामुत्र च मोदते ॥ 
योऽसाधुभ्योऽर्थमादाय साधुभ्यो संप्रयच्छति । 
आत्मनः प्लवमादायतारयेत्तावृभावपि ॥ 
` यावत्‌ भ्रियज्जठरं तावत्‌ स्वत्वं हि देहिनाम्‌ ॥ 
अधिकं योऽमिमन्येत्‌ स स्तेनो दण्डेमहंति ॥ 
कहा जाता हैं कि बुद्ध के जमाने में हिन्दुस्तान में दों करोंड़ की आबादी 
थी । यह आबादी दो करोड़ ही रहती थी, ज्यादा नहीं हो सकती थी। क्योंकि 
दश बच्चे पेंदा हौने और नौ बच्चे को मारना ही पड़ता था। क्यों कि न तो 
भोजन था, न दवा ही थी, न जगह थी, न मकान था, न इन्तजाम धा । 
उसके शरीरके बचाने का कोई उपाय न था । पिछले डेढ़ सौ वर्षोसे दुनिया में 
एक्स फ्लोजन हुआ मनुष्य जाति काः। आज साढ़े तीन अरब लोग हैं । 
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पूञ्जीवाद की व्यवस्था के कारण जीवित हैं अन्यथा वे जीवित नहीं रह 
- सकते थे। ( पृ० ११ ) ० 
यह केवल कल्पना को उड़ान मात्र है। पूजीवाद नाम की चीज कोई 
नयी बला नहीं है । धन धान्य की समृद्धि संसार में अरबों वर्ष से चल रही 
है। नव बच्चों के मार देने की बात पूजीवादियों के दलालों की कल्पना ' 
मात्र है ! श्री मद्‌भागवत के अनुसार केवल द्वार कापुरी में यदुवंश के बालकों ' 
को शिक्षा प्रदान करने के लिये तीन करोड़ अंठासी लाख आचार्यं थे ।. 
यदुवंश प्रसुतानां पुसां विख्यातकर्मेणाम्‌ । - 
संख्यां न ' शक्यते क्रु मपि वर्षायुतैरपि ॥ 
तिस्रः कोट्यः सह्राणामष्टाशीति शतानि च । 
ह आसन्‌ यदुकलाचार्य्या: कुमाराणामिति श्रूतम्‌ ॥ 
श्रीमद्‌भागवत स्कन्ध १०, अध्याय ६० शलोक ४०-४१ 
बुद्ध से पहले कहा जाता है कि महाराज पृथु तथा महाराज रामचन्द्र 
के राज्य में अन्न-वस्त्रादि बिना मूल्य मिलता था। | 
| “बत्माप्पते वस्तु विनार्घतो हि’? ( सत्यसंहिता ) 
वस्तु बिन्‌ गथ पाईये” ( रामचरित मानस उ० का० दो० २८ ) 
महाभारत काल में चावल आंदि का माव दो पैसे मन (भविष्यपुराण) 
( कल्याण वर्ष ३८, अङ्क १२, पृ० १३५० से ) 
ईसा पूर्व चतुर्थ शताब्दी के भाव, कौटलीय अर्थशास्त्र के अनुसार, चावल 
१ आने मन, तेल आठ आने मन, घी १२ आने मन, दाल १ रुपये मन, नमक 
दो पैसे मन, शक्कर १० आने मन, कपड़ा १ आने का ५ थान, निर्धेन व्यक्ति ` 
की आय ६ आने प्रतिमास थी । र 
( कल्याण गौ अद्भू, वर्ष २०, अङ्क १, पृ० ४३२ ) 
क. इब्न बबता के अनुसार ईसा की चौदहवीं शताब्दी में मुहम्मद तुगलक 
के राज्यकाल में वस्तुओं के भाव निम्न प्रकार थे--चावल पौने दौ आने मन `" 
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तिलका तेल साढ़े सात आने मन, घी एक रुपये साढ़े सात आने मन, शक्कर 
एक रुपये साढ़े सात आने मन, महीन सूती कपड़ा २ रुपये का ६५ गज । 
आइने अकबरी के अनुसार ईसा की सोलहवीं शताब्दी में अकबर के 
शासन काल में भारत में १२ अरब गाये थीं । अन्न, दूध, घी, आदि के भाव 
इस प्रकार थे बढ़िया चावल १२ आने मन, साधारण चावल १० आने 


मन, दाल साढ़े तेरह आने मन, घी तीन रुपये ५ पैसा मन, नमक आठ आने 
मन, खांड़ ५ रुपये ११ आने मन, । 


सन्‌ १७२९ में शाइस्ता खां के शासन काल में वस्तुओं के भाव इस 
रकार रहे--बांसफूल चावल १ रुपये का १मन १० सेर, करम शाली चावल 
१ रुपये ७ मन २० सेर, तेल बडया १ रुपये का २१ सेर तेल साधारण १ 
श्पये का ३४ सेर घी १ रुपये का १०॥ सेर । 
५... बाल्मीकी रामायण के अनुसा र-- 


एवं कोटि सहस्रेण शद्भुनां च शतेन च। 
महशङ्क सहस्रेण तथा वृन्द शतेन च ॥ ३८ 
महावून्द सहस्रेण तथा पद्मारतेन च । 
महापद्म सहस्रेण तथा खर्वशतेन च ॥ ३६ | 
समुद्रेण च तेनैव महौघेनः तथेव च । ह 
एवेकोटि महौधेन समुद्र सदृशेन च ॥ ४० वा. रा. यु.का.सरगे२५ 
` इस प्रकार सहस्रकोटि, सौ शङ्क, सहस्र महाशङ्क, सौ वून्द, सहस्र महा- 
बुन्द, सौ पद्म, सहस्र महापद्म, सौ खर्व, सौ समुद्र, सौ महौघ, तथा समुद्र . 
सदृश कोटि महौध वॉनर सैनिक थे | उनके खाने के लिये पर्याप्त फल होते . 


थे । अतः खाने पीते का कोई इन्तजाम नहीं था। मनुष्य आदि की संख्या 
नगण्यथी, यह कहना गलत ही है। | | | 


महाकवि कालिदास के रघुवंश के “अनुसार राजा दिलीप. के वन में 
पधारते ही वन में फल पुष्पों की विशेष रुप से समृद्धि हो सकी थी । 


’ ओ 
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शशाम वृष्टायपि बिना दवार्निरासीद्विशेषा फल पुष्पवृद्धिः । 
ऊनं न सत्वेष्वधिको ववाघेतस्मिन वनं गोप्तरि गाहमाने ॥ 
“रघुवंश'' २ सगे, १४ ` 


६ 
पंजीवाद स बेरोजगारी 


पुराणों के अनुसार ६० लाखों सन्ताने एक एक व्यक्तियों को हुयी हैं 
और जीवित रही है। अतः डेढ़ सौ वेर्षो से प्रादु्मूत तथा कथित पूञ्जीवाद 
से मनुष्य में वृद्धि और जीवित रहने का प्रबन्ध हो सकता है, यह कहना 
पुजी वादियों के दलालों की ही सूझ है | हां भौतिक पू जीवाद के अनुसार 
संसार का धन बटोरकर मुट्ठी भर लोगोंके पास इकट्ठा हो गया । अधिकाधिक 
लोग गरीब हो गये । पू'जीवाद ने अधिकाधिक लोगों की रौजी रोजगार 
छीन लिये । लोगोंमें बेकारी, वेरोजगारी. बढ़ गयी । फिर गरीबी का बढ़ना 
स्वाभाविक ही था । भले संसारमें बड़े लोगोंके लिये ऐस आराम की ज्यादा 
से ज्यादा सामग्री इकट्ठी हो गयी है और उनके जीवित रहने के लिये नाना 
प्रकार की औषधों का प्रबन्ध हो गथा है । परन्तु बेकार, बेरोजगार, गरीब 
के लिये कहीं कुछ नहीं है। बाजार में गेहूं, चावल, चीनी कपड़े; जूते, 
सायकिल, मोटर, हवाई जहाज सब कुछ होने पर भी बेकारी के कारण 
जनता की क्रषशक्ति घट जाने से, खरीदने को पैस। न होने से, उसके लिये 
सब बेकार ही है। इसीलिये डाका,. चोरी, कत्ल, जुआ, व्यभिचार आदि 
फैलाते हैं। इन सबका हेतु. बर्तमान भौतिक. पुञ्जीवाद ही है | वर्तमान 
भौतिक पूज्जीवांद से पहले भले कोई करोड़पति, अरबपतियों की संख्या 
कम रही हो, परन्तु सबके पास रोजी रोजगार था । अपने खाने-पीने, पहनने 
ओढ़ने, शिक्षा, इलाज का प्रबन्ध सबके . पास था । भौतिक पुञ्जीबाद के 
विकास से सबंके रोजगार छिन गये, जैसा कि कहा जा चुका है । 
` पूर्वकाल में एक शहर को तेल पहुंचाने के काम के लिये सैकड़ो तेलियों, 
सकड़ों.बैलों, अनेकों कोल्हू बनाने वाले बढ़यियों .तथा घर-घर तेल पहुंचाने 
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वालों सैकड़ों मजदूरों की आवश्यकता पड़ती थी। हजारों व्यक्तियों को 
जीविका के साधन खेती रोजगार मिलते थे। पूज्जीपतियों ने कुछ रूपये से 
मशीन खरीद कर मशीन बिठला दिया। थोड़ी मनुष्यों द्वारा इतना तेल 
पैदा कर लिया कि दर्जनों शहरों के लिये तेल पर्याप्त हो गया । यातायात 
के साधन रेल, बस, ट्रक आदि का प्रबन्ध करके लाखों आदमियोंकी जीविका 
छीन लिया, उन्हें बेकार-बेरोजगार कर दिया । देश के लिये कपड़ा बनाने, 
सूत कातने, चरखा वनाने में लगे लाखों करोड़ों कारीगरों को बेकार बेरो- 
जगार बनाकर, कपड़े की मशीन घुर्वांघार माल पैदा करने लगी। लाख 
लाख करोड़ करोड़ मनुष्यों का काम आधुनिकतम मशीनों द्वारा सैकड़ों 
हजार मनुष्योंके द्वारा सम्पन्न होने लगा, फलतः करोड़ों लोग बेकार, बेरोज- 
गार होकर गरीबी की चक्की में पिसने लगे। इतना ही नहीं पुजीवाद ने 
अपने विनाश का इन्तजाम भी स्वयं ही कर लिया । वह धन कमाने के लोम 
से कम से कम मनुष्यों द्वारा, कमसे कम समयमें अधिक से, अधिक माल पैदा 
करने के लिये नयी-नयी मशीने बनाने के लिये, बुद्धिजीवी, श्रमिकों, वैज्ञा- 
निकोंको प्रोत्साहन देने लगा और नयी नयी मशीने बनने लगी । लाख लाख 
मनुष्यों का काम मशीनों द्वारा सैंकड़ों मनुष्यों द्वारा होने लगा । फलतः 
लाखों, करोड़ों मजदूर बेकार हो गये । [ 


इस तरह एक एक राष्ट्रमें करोड़ों व्यक्ति बेकार हो गये । मुठ्ठी भर लोगों 
के पास ही धन एवं पूञ्जी, रोजी-रोजगार रह गया । फलतः राष्ट्रों की 
क्रयशक्ति क्षीण हो गयी । बाजार में सब तरह की जिनिस भरी है, कपड़े हैं, 
गेहूं है, चावल है, चीनी है, तेल है, सायकिलें हैं, मोटरे हैं पर खरीददार 
नहीं । फलतः माल की खपत होनी इक गयी। पूञ्जीपति किसी हालत में 
बाजार में माल को सस्ता नहीं होने देता । वह चाहता है मलेही उसे लाखों 
टन चीनी चावल समुद्र में कर देना पड़े । जढ़ां तक औद्योगिक क्रान्ति 
सीमिति थी। कुछ ही राष्ट्रों तक थी वहां तक तो दुसरे राष्ट्रों के बाजारों 
में पूज्जीपति अपने मालको भेजकर घन कमाता था। परन्तु अब तो सभी 
राष्ट्रों में औद्योगिक क्रान्ति हो गयी । अपने देश के माल से ही अपने देश 
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की बाजारे भरी पड़ी हैं, दूसरे देश के मालों के खपत की कोई गुज्जो- 
यश नहीं है । 

उपनिवेशवाद के द्वारा पूञ्जीवादी राष्ट्र अपने देश के माल को अपने 
उपनिवेश में भेजकर खपत कर लेते थे परन्तु अब उपनिवेशवाद भी समाप्त 
हो रहे हैं। ऊर्जा संकट के कारण भी नयी नयी समस्‍यायें राष्ट्रों के सामने 
है । इस स्थिति में पूञ्जीपति मशीनों की उत्पादन की रफ्तारको कमकर 
कम माल उत्पादन करके अपने बाजारों में ही माल खपत करना चाहेगा । 
फलतः मजदूरों की छटनी करनी पड़ेगी जिससे और अधिक बेकारी बढ़ने 
से कऋरयशक्ति और क्षीण होगी । फिर माल की खपत और भी कम होगी । 
फिर और छटनी करनी पड़ेगी । इस तरह पूञ्जीवाद के सामने माल के 
खपत कर मशीनों के चालू रखने का कोई रास्ता नहीं रह जाता है। तव 
अन्त में सिवा समाजवाद के कोई चारा नहीं रह जाता है। तब सभी कार- 
खानों का राष्ट्रीयकरण हो जाता है! सरकारे सबका प्रबंध करती हैं । तब 
उत्पादन मुनाफा के लिए नहीं, उपभोगके लिए ही मुख्य तौरपर होता है। 
मुनाफा के लिए फलतः उपभोक्ताओं के अनुसार ही उपभोग्य वस्तुएं उत्पन्न 
की जाती हूं । बेकार मजदूरों को अन्य कारखानों तथा अन्य उद्योगों द्वारा 
अन्य वस्तुओं के उत्पादन में लगाया जाता है । यह सब पूञ्जीपति के लिए 
संभव नहीं होता । इस तरह भौतिक पू जीवाद के पेट से ही भौतिक पू जी- 
वाद को नष्ट करके उसका पेट फाड्करमौतिक समाजवाद उत्पन्न 
होता है। 

अगर पूञ्जी पर, अर्थतन्त्र, शासन तन्त्र पर धर्म का नियन्त्रण न होगा 
तो भौतिक पूञ्जीवाद से भौतिक समाजवाद का उत्पन्न होना और पूञ्जी- 
वाद को समाप्त करना अनिवार्य है। इसीलिये अध्यात्मवाद पर आधारित 
धर्मनियन्त्रित शासन तन्त्र राम राज्य या घर्मराज्य से ही भौतिकवाद पर 
आधारित धर्मनिरपेक्ष शासन तन्त्र का मुकाबिला किया जा सकता है । 


समाजवाद में आध्यात्मिकता के लिये कोई स्थान नहीं है । उसमें घम 
नहीं, ईश्वर नहीं, आत्मा नहीं है दया, दान आदिकों का कोई महत्व नहीं 
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है। न व्यक्तिवत भूमि, न॒ व्यक्तिगत संपत्ति न व्यक्तिगत खेत-खलिहान, न 
व्यक्तिगत. उद्योग-धन्धे; न व्यक्तिगत मकान न व्यक्तिगत औरत और बच्चे ही 


हो सकते हैं होटल में खाना और हास्पिटल में सड़ना ही मनुष्य की जिन्दगी 
होती है । [ ट 
साम्यवादी व्यवस्था 

जो समाज के कर्णधार, सरकार के सञ्चालक, अधिनायंक या डिंक्टेटर 
होते हैं, उन्हीं के हाथ में समाज या राष्ट्र की बागडोर होती है। समाज के 
नाम पर राष्ट्र की सारी भूमि, सम्पत्ति, शक्ति उन्हीं के हाथमें होती है। सता 
के लिये संवर्ष हो तो एक डिक्टेटर दूसरे डिक्टेटर का पेट फाड़कर ही पैदा 
होता है | शासनयन्त्र उसी के हाथ का खिलौना होता है। जनता शासनयन्त्र 
की नगण्य कल पुर्जा होती है । प्रतिकूल शासन या शासनाधिकारी डिक्टेटर 
को बदलने की शक्ति भी जनता के हाथमें नहीं रहती है। समाजवादी राष्ट्रों 
में एलेक्सन तो होता है, परन्तु पार्टों द्वारा मनोनीत उम्मीद्वार के मुकाबिलें 
में कोई दूसरा उम्मीद्वार नहीं होता है। समाजवादी राष्ट्रों में. कोई दूसरी 
पार्टी नहीं होती है । कोई स्वतन्त्र अखवार नहीं होता है। लेखन, भाषण की 
स्वतन्त्रतो समाजवाद में नहीं होती है । कानून के बल पर जनता को पार्टी के 
मनोनीत व्यक्ति को वोट डालना पड़ता है । रुस में, चीन में यही हालत है । 


राष्ट्रीयकरण का आधार 


अधिकांशतः अन्य राष्ट्रों ने भी समाजीकरणा या राष्ट्रीयकरण का 
सिद्धान्त मान रखा है । 

अमरीका, इंगलैण्ड, फ्रांस आदि में भी अधिकांश इस्पात, विद्यत, अस्त्र 
शस्त्र निर्माण आदि के कारखाने सरकारी है। जब जिसके सरकारी करण 
की आवश्यकता समझी जाती है, सरलता से पालियामेन्ट के प्रस्ताव से 


प 
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उसका राष्ट्रीयकरण कर लिया जाता है। भारतमें भी राज्यों, जमीन्दारियों 
जागीरदारियों तथा काश्तकारी आदि का; बैंकों, बीमा निगमों 


` विद्यत उद्योगों का तथा अनेक कारखानों का राष्ट्रीयकरण हुआ है| इन 


सबका आधार माक्संबादी सिद्धान्त ही है। अन्यथा तो किसी भी व्यक्तिगत 
वस्तु का अपरहण डाका या चोरी कोटि में ही परिगणित हो सकता है । 


लोकतान्त्रिक समाजवाद 
अनेक राष्ट्रों के कर्णधारों ने--(जैसे भारत के नेहरु, यूगोस्लाविया. के - 
मार्शल टीटो, पोलैण्ड के डाक्टर गोमुलका आदि ), अपने यहां लोकतान्त्रिक 


-समाजवाद की घोषणा की है। उसका निर्वाचन लोकतन्त्र के ढंग का होता 
-है । अन्य पार्टियां भी हो सकती है। कोई भी नागरिक पार्टी बनाकर 
या स्वतन्त्र रूप से चुनाव लड़ सकता है। स्वतन्त्र. अखवार भी निकाल 


सकता है। लोकतान्त्रिक समाजवाद में प्रत्येक नागरिक को लेखन; 
भाषण की पूर्ण स्वतन्त्रता रहती है । राष्ट्रपति, प्रधान मन्त्री के 
विरुद्ध, शासनारुढ़ पार्टी के विरुद्ध भाषण दिये जा सकते हैं । 
लेख लिखे जा सकते हैं। अन्शतः न्याय पालिका भी स्वतंत्र रहती 


है । राष्ट्रपति, प्रधानमन्त्री के विरोव में न्याय दिया जा सकता है! परन्तु 
वस्तु स्थिति किसी दूसरे ही ढंग की होती है | अधिकांश वस्तुओं का समाजी 


करण, राष्ट्रीयकरण के पश्चात अधिकांश लोग घनहीन हो जाते हैं। मुट्ठी मर 
व्यापारियों, शेयर होल्डरों, के पास ही सम्पत्ति होती है। फलतः अखब्रार 


निकालने की छूट होने पर भी अखबार निकालने और चलाने की शक्ति 
मुट्टीमर लोगों के ही हाथ में रहती है। अधिकांश लोगों के पास अखबार 
निकालने तथा चलाने की शक्ति नहीं, भाषण देने की आजादी है, परन्तु 
सभा आयोजन की शक्ति नहीं, । पार्टी बनाने, एलेक्शन लड़ने की छूट सबके 
लिये है । परन्तु पार्टी बनाने, चलाने, एलेक्शन लड़ने की शक्ति नहीं, क्योंकि 
मूमि-सम्पत्ति, कल कारखाने, तथो खानों के छिन जाने से अधिकांश जनता 
गरीब है, कंगाल है। अतः सब की छूट होने पर भी जनता कुछ नहीं कर 
सकती । 


लोकतंत्र का सच्चा स्वरूप 


वस्तुतः लोकतन्त्र तो वही रहता है, जहां जनता में नापसन्द सरकार 
बदलकर मनचाही सरकार बना लेने की ताकत बनी रहती है। वह 
तभी संमव है, जब जनता के प्रत्येक नागरिक में निर्वाचन जीतने की शक्ति 
बनी रहे, वह तभी संभव होता है जब जनता के पास निर्वाचन लड़ने के 
. साधन, नोटिस-पोस्टर, जीपों, लाउडस्पीकरों, तथा कार्यकर्त्ताओंके लिये अपे- 
: क्षित धन हो और निर्वाचन सस्ता हो, कम खर्चीला हो । 


जहां एक-एक, एम० एल० ए०, के एलेक्शनों में भी लाखों खच होते हों 

और व्यक्तियों के पास नोटिस, पोस्टर, जीपों की बात तो अलग है, तन 

ढकने को कपड़ो, पेट भरने को रोटी भी सुलभ न रहे, बीमार बच्चे को 

"इलाज के लिये कुछ पैसे भी दुलंभ हों, निर्वाचन में जमानत दाखिल करने 
“के लिये पैसे दुर्लभ हो, फिर वहां लोकतन्त्र कैसे संभव है? जैसे किसी मनुष्य 
का दोनों टांग काटकर दौड़ने की मुकम्मिल आजादी देना, पक्षी का दोनों 
पद्ध काटकर उड़ने की पूर्ण स्वतन्त्रता देना केत्रल मक्‍कारी है, वैसे ही 
जनता को धनहीन बनाकर, मूमि-सम्पत्ति, कल कारखानों से रहित बनाकर 

एम० एल० ए०, एम० पी० बनने या नापसन्द सरकार बदलने, मनचाही 

सरकार बनाने, को छूट देना, भी मक्कारी ही है। 


धर्म [नियन्त्रित शासन तन्त्र 


इन समी अनर्थों की निवृत्तिका उपाय न तो भौतिक पुञ्जीवाद है और 
न ही भौतिक समाजवाद और न तथाकथित लोकतान्त्रिक समाजवाद 
ही है । इनका समाधान तो धर्ननियन्त्रित अर्थतन्त्र, या अध्यात्मवाद पर 
आधारित धर्मनियन्त्रित शासनतन्त्र, रामराज्य या धर्मराज्य ही है। तथा- 
कथित पूञ्जीवाद में सौ पचास व्यक्तियों के पास ही पुञ्जी होती है, शेष 


0 


जी 
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जनता गरीब होती है। पू जीपतियों के ही तन्त्र में रहकर कुछ सुविधायें कुछ 
लोगों को सुलभ होती है। यहां तक कि एम० एल० ए० एवं एम० पी० 
लोग भी उनके खरीदे हुये होते हैं। उन्हें सुविधा सहायता देकर वे उन्हें 
अपने हाथ में रखते हैं। पार्टियों को सहायता देकर सरकारों को अपने 
हाथ की कठपुतली बनाकर रखते हैं । 


किन्तु जहां ईश्वर है, धर्म है, आध्यात्मिकता है, अमृतस्य पुत्रः के 
अनुसार सभी प्राणियों को परमेश्वर का पवित्र पुत्र मान कर सबके 
साथ समानता, स्वतन्त्रता तथा भ्रातृता का व्यवहार किया जाता है। 
वहा सार्वजनिक न्याय एवं सुख सुविधाओं का सौलम्य 
रहता है। जहां लोक-परलोक का डर, ईश्वर और यमराज का डर 
होता है, वही लोग स्वयं पापों, अन्यायों, शोषणों से बचने का प्रयत्न करते 
हैं। जहां व्यक्तिगत भूमि-सम्पत्ति, . खेत-खलिहान, मकान-दुकान तथा 
उनके उत्तराधिकारी, पुत्र-पौत्र, प्रपौत्र, भाई-बन्घु, माता पिता, 
पत्नी आदि परिवार होते हैं। वहीं मानवता, सदाचार तथा 
सामाजिक न्याय सुव्यवस्था सफल हो सकती है । अतएव उस व्यवस्था के 
अनुसार भले ही हाथ अंगुलियोंके समान कुछ विषमता हो, बिल्कुल बराबरी 
न हो, तो भी उनमें संतुलन अवश्य बना रहता है। अ गुलियों में कोई बड़ी 
छोटी कोई मोटी-पतली हो सकती है । परन्तु उनमें सन्तुलन रहता है । बेहि- 
साब छोटाई, बड़ाई नहीं होती । हाथ पैर पतले हो, पेट मोटा हो तो यह 
जलोदर रोग का ही चिन्ह है स्वस्थता का नहीं । दस, बीस व्यक्ति अरबों के 
सम्पत्ति के मालिक हों, करोड़ों भूखे, नंगे गरीब हों, यह समाज की स्वस्थता 
का लक्षण नहीं है। किसी घर में लाखों कम्बल सड़ते रहें, लाखों को काला 
कम्बल मी पौष-माघ का जाड़ा काटने को न मिले । किसी घर में लाखों 
सन्तरे सड़ जाय, किन्हीं को औषधिके लिये एक सन्तरे की फांक न मिले 
ऐसा भौतिक धर्महीन पूञ्जीवाद समाज की स्वस्थता का प्रतीक नहीं है। 

सबको स्वतन्त्रता पूर्वक रोजी रोजगार मिले, रोटी कपडे, शिक्षा और 
स्वास्थ्य की सुव्यवस्था हो, उन्नति का खुला मार्ग सबको सुलभ हो, फिर 
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भले ही किसी को कुछ सुख साधन अधिक हो, किसी के पास कुछ कम हो 
चीटी को कन मर, हाथी को मन भर, की व्यवस्था बुरी नहीं है । 


मशीन का आविष्कारक बद्धिजीवी भ्रमिक 


च कहो जाता है कि 'पूञ्जीवाद ने मनुष्य की जगह मशीन ईजाद किया 
मनुष्य को हटाया श्रम से और मशीन को लगाया श्रम में। इसके दो 


परिणाम हुये। मशीन मनुष्य से हजार गुना काम कर सकती है। लाखगुना, | 


करोड़गुना भी काम कर सकती हैं, मशीन - की संभावनाएं अनन्त हैं, मनुष्य 
की संभावनाएं सीमित हैं । मशीन की वजह से सम्पत्ति का इतना ढेर लगना 
शुरू हुआ । दूसरा काम-जैसे ही मशीन आयी, मनुष्य गुलामीसे मुक्त हो सका, 
पू'जीवादकी दूसरी बड़ी देन यह है कि दासताका अन्त । गुलामीकी समाप्ति । 
अगर मशीन न आती तो आदमी की गुलामी कभी मिट नहीं सकती थी । 
आदमी को गुलाम रहना ही पड़ता, क्योंकि आदमी से काम लेना और 
आदमी के पीछे उसकी छाती पर या तो सवार हो कोई तभी उससे जीतोड़ 
काम लिया जा सकता है । मशीन स्थापित हुईं तो आदमी गलामी से मुक्त 
हो सका । आज पृथ्वीपर गुलाम नहीं है, आज आदमी मुक्त है।' (पृष्ठ१२) 

परन्तु चाहे जितनी बार इस एक बातका ही पाठ करो, पर वह निःसार 
है। कहा जा चुका हैं कि मशीनका आविष्कार बुद्धिजीवी श्रमिक वैज्ञानिकों 
ने किया । पुञजीपति केवल पैसेके बल पर उससे फायदा उठाता है। किसी 
भी पूञ्जी वाले ने कोई छोटी सी भी मशीन पैदा नहीं की । उसकी प्रतिभा 
केवल तिकड़म में है। वह प्रतिभा का प्रयोग शोषण में ही करता है । 
काइतकार की भूमि से उत्पन्न कंच्चे माल द्वारा, या खानोंते निकाली 
गयी सामग्रियों द्वारा और वैज्ञानिकों के आविष्कृत मशीनों और मजदूरों के 
श्रम से फायदा उठाता है, उनको उनके साधनों, परिश्रमों के फलों से वंचित 
रखकर । अन्य विषयों में पुञ्जीपति पूरा भोंदू होता है। कोई भी कलाँ, 
कोई भी ज्ञान, उसमें नहीं होता है । आज का नवीनंत आविष्कार कम्प्यूंटर 
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की भाषा समझने की दात दूर रही, साधारण से साधारण गणित में भी 
वह भोंदू ही है, तथापि उसे जैसे तैसे लोगों को उनके जायज फायदों से 
वंचित करके, उनसे नाजायज फायदा उठाकर समाज का शोषण करना है । 


सेब्य-सेवक भाव की निरन्तरता 


रही गुलामी दूर करनेकी बात, वह भी गलत है । गुलामी या दासताका 
तो न कभी अन्त हुआ हैं न होने वाला है। हाँ, पहले मनुष्य किसी चेतन 
का गुलाम होता था, अब वह जड़ मशीनों का गुलाम हो गया है । उनके 
पराधीन हो गया है। आज मजदूर की छाती पर सवार होने के लिये 
मनुष्य की अपेक्षा नहीं है। आज तो मनुष्य की छाती पर मशीन सवार 
रहती है । कामों की लाईन या ताता उसके सामने रहता है, वह ठीक समय 
पर एक काम नहीं करता तो 'सैकड़ों उसके सामने खड़े होते हैं। आगे के 
मजदूर का काम रुक जाता है। पिछले लिये काम ही नहीं होता । फलतः 
सारे कामगारों, इज्जीनियरों तक गतिरोध खड़ा हो जाता है। अतः सबको 
मशीन का गुलाम बन कर काम करना ही पड़ता है। हां, पहले सहृदय, 
दयालु स्वोमी, गुलाम या दास के सुख दुःख का -ध्योन रखता था, उसके 


_ साथ सहानुभूति तथा हमदर्दी रखता था । आज उसका कहीं दर्शन भी नहीं 


होता । , ‘es 
वस्तुतः गौण, प्राधान्य भाव ही सेव्य, सेवक भाव है । वह आज भी है, 
आगे भी रहेगा और सदा ही था । सदा ही सोल्जरों को फील्ड माल के 
हुक्म पर अपने आपको युद्धाग्नि में झोकने, तोपों के चारा बनाने को तैयार 
रहना ही पड़ता है। प्रत्येक कर्मचारी को अपने अफसर का हुक्म मानना 


` ही पड़ता है। राष्ट्रपति और उसके बाडी गार्ड और चपरासी में गौण 


प्रधान्य भाव रहता ही है। मनुष्य को मुक्तिएवं स्वतन्त्रता, तो तत्वज्ञान, 
ब्रह्मज्ञान से ही संभव है और वह ईश्वर-घमं एवं शास्त्र बिना असंभव है । 
प्राणी को आधिव्याधि के पराधीन होना ही पड़ता है । बुढ़ापा और मौत से 
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छुटकारा कहाँ है । शरीर पराधीन है इन्द्रियां, मन, बुद्धि भी पराधीन है। 
चेतन निरूपाधि शुद्ध आत्मा ही स्वतंत्र हो सकता है। परन्तु जड़ घर्महीन 
पूञ्जीवोद या भौतिकवाद पर आधारित घर्मनिरमेक्ष समाजवाद में वास्त- 
'विक स्वतंत्रता कहां ! फिर मनुष्य गुलामी से मुक्त हो गया, यह कथन 
निरर्थक है । 


श्रमिक सम्पत्ति का उत्पादक है 


कहा जाता है कि, “समाजवाद ने एक झूठी भ्रामक बात पैदा करनी 
शुरू कर दी हैं कि सम्पत्ति (पू'जी) श्रमिक पैदाकर रहा है! श्रमिक सम्पत्ति 
पैदा नहीं कर रहा है। वह तो एक श्रमिक सिर्फ सम्पत्ति पैदा करनेका बहुत 
गौण हिस्सा है । आज नहीं तो कल श्रमिक व्यर्थ हो जायगा । क्योंकि मशीन 
उसे पुरी तरह से व्यर्थ बना देगी । पचास साल के भीतर दुनियां में लेबर 
श्रमिक जैसा आदमी नहीं होगा, होने की जरुरत मी नहीं है। | 


अशोमन है कि किसी आदमी को मशीनका काम करना पड़े । सम्पत्ति 
` के पैदा करने में श्रमिक धीरे धीरे व्यर्थ होता जायगा । पचास साल में 
बिल्कुल बेकार हो जायगा, क्योंकि श्रम उत्पादन में गैर जरूरी हिस्सा है। 
जरूरी हिस्सो उत्पादक वृद्धि है, जो प्रोडक्टिव माइन्ड है । सम्पत्ति मस्तिष्क 
से पैदा हुयी है, मसल्स से नहीं। अगर समाजवाद ने यह जिंह की और 
मसल्स को मस्तिष्क के उपर विडा दिया तो मस्तिष्क विदा हो जायगा 
और तब मसल्स वहीं पहुंच जायगी, जहां हजार साल पहले गरीबी और 
'मुखमरी थी, उससे आगे नही ।”” (पृष्ठ १२) 

परन्तु यह कथन सर्वथा भ्रान्तिपूर्ण है और वह है समाजवादी सिद्धान्त 
न समझने के कारण! जैसा कि पहले कहा जा चुका है कि--जब एक 
आदमी किसी से दस रूपये कर्ज लेकर सूत खरीद कर कपड़ा बनाता है, 
और बाजार में बेवता है, उस पैसे में से -दस रूपया कर्ज और उसका सूद 
चुका देतां है, तब बाकी बचा दाम मजदुर का ही समझा जाता है। इसी 
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तरह मिलों से तैयार माल की बिक्री से जो मूल्य मिलता है उससे भी 
कच्चे माल का दाम, मशीन मकान का भाड़ा, मशीनकी घीसाई, सरकारी 
टैक्स, पू'जी का सूद चुका देने पर शेष आमदनी मजदूरों की ही समझी 
जानी चाहिये । यद्यपि पुञ्जी, कच्चे माल, मशीन का भी उत्पादन में हाथ 
है, तो भी चेतन मजदूर के बिना और सब जड़ होने के कारण मुर्दा के 
तुल्य ही रहती है। अतः जव तक इन तर्को का उत्तर नहीं हो जाता है, 
मशीन को भी बनाने वाला मजदूर ही है । 


चेतन संयोग की अनिवायंता 


हाँ श्रम दो प्रकार का होता है--एक बुद्धि या मस्तिप्क का श्रम, दूसरा 


' शारीरिक श्रम । मशीन के निर्माण में दोनों ही श्रम का उपयोग होता है ॥ 


अतः उक्त द्विविघ श्रम के बिना मशीन का उत्पादन एवं चालन असंभव ही 
हो जायगा । अतः श्रम को बुद्धि से उपर बिठलाने का सवाल ही नही पैदा 
होता है । कोई भी मशीन अपने आप पैदा नहीं हो जाती है । दुनिया के 
मकान, पुल, रेल, मोटर आदि की मशीने, कम्प्यूटर वायुयान, राकेट की 
मशीनें, लोहा ढालने की मशीने, यद्यपि लोहा आदि विभिन्न वस्तुओंसे बनती 
हूं तथापि सर्वत्र चेतन संयोग की अनिवार्य आवश्यकता है । 


कम से कम मनुष्यों द्वारा ज्यादा से ज्यादा उत्तम अधिकाधिक वस्तु 
बन जाय, इसमें भी चेतन मनुष्यों की आवश्यकता पड़ेगी । श्रमिक या 
मजदूर का तात्पर्य केवल ईट ढोने वाले से नहीं है, किन्तु इंजिनियर, वैज्ञा- 
निक सभी श्रमिको के ही भीतर आते हैं। भूमि, सम्पति, कल, कारखाने 
उद्योग, धन्धे वाले उत्पादन साधनों के मालिक हैं, वे पु जीपति हैं। जो 
शारीरिक, बौद्धिक श्रम के मालिक हैं वे ही श्रमिक हैं। श्रमिकों द्वारा 
निर्मित मशीनों, कल कारखानों, मोटर, वायुयानों, मकानों, गेहूं, चावल, 
चीनी, कपास, आदि उपयोग सामग्रियों के मालिक वे बन जाते हैं, जिनका 
उनके निर्माण में कोई हाथ नहीं है, यही शोषण है। इसके बिरुद्ध समाजवादी 


[ ४६ ] 

आन्दोलन होता है । कोई पूञजीपति किसी मशीनके किसी पुर्जे को नही बर्च 
सकता | फिर उसके पास मस्तिष्क कहां है? यदि मशीन का महत्व माना 
जाय तब तो पूञ्जी एवं पूञ्जी का महत्व सुतरां क्षीण हो जाता है। मशीन 
का मुख्य संबंध शारीरिक, बौद्धिक श्रम से होने के,कारण श्रमिकों का ही 
उंसपर अधिकार मुख्य है। पैसा और पैसे वाले सर्वथा बहिरंग हैं। वे नगण्ये 
हैं । द्विविध क्रम से पहले पैसे भी थे, पैसे वाले भी थे पर वे उत्पादन के 
क्षेत्र में सर्वथा नगण्य ही थे । 

यो भी जैसे पलंग, मकान आदि भोग्य वस्तुये भोक्ता के लिये ही 
होती है स्त्रतंत्र नहीं । देहादि कार्याकरण संघात भी उनसे भिन्न असंहत 
चेतन आत्मा के लिये होती है । उसी तरह मशीन भले ही मनुष्यों से अनंत 
गुणित काम कर ले। फिर भी वह मशीन चेतन पुरुषके पराघीन होती है। अतः 


किसी भी हालत में कोई भी मशीन कोई पुञ्जी या पुञ्जीपति नहीं बना ' 


सकता, क्योंकि वह शारीरिक एवं बौद्ध श्रम का ही परिणाम है । यदि मशीन 
ही सर्वोपरि है तब तो पुञ्जी एवं पूञ्जीपति नगण्य ही ठहरेगा। जिस 
शारीरिक एवं बौद्धिक श्रम से मशीन वनती है, जब मशीन उसे बेकार बना 
सकती है तो जिसका मशीन कें साय साक्षात संबंध नही है वह पूञ्जी एवं 
थूञ्जीवाला सुतराँ बेकार हो जायगा । 


बेकारी दूर करन के लिए ही समाजबाद 


वस्तु स्थिति तो यह है कि मनुष्यों की बेकारी ही दूर करने के लिए 
समाजवादी सभी उत्पादन साधनों का राष्ट्रीयकरण करके सबको यथायोग्य 
काम, दाम, आराम की व्यवस्था करके बेकारी दूर करने का प्रयास करते 
हैं। बेकारी रोकने के लिये ही समाजवादी सरकारें नये नये उत्पादन के 
लिये नये नये कारखाने चलाती हैं। कामगारों के काम करने के घण्टों में 
कभी करके अधिक से अधिक मजदूर को काम देने का प्रयत्न करते हैं । 


चम नियन्त्रित शासन तन्त्रवादी महायन्त्रोंके निर्माण पर प्रतिबत्ध लगाकर रा 
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छोटे-छोटे उद्योगों को चलाकर, काम के घण्टों में कमी करके, अधिकाधिक 


लोगों को काम देते हैं। 


- | 4 


मशीन मनष्य क लिए है 


'कया सरित्सागंर' के अनुसार ऐसे भी वैज्ञानिक कारीगर हो चुके हैं, 


_ जिन्होंने बड़े-बड़े यान्त्रिक नगरों का निर्माण किया था । जिनमें चेतन केवल 


एक सञ्चालक ही थाँ। अन्य सभी नागरिक प्रबन्धक, बाजारें खरीद फरोख्त | 
करने वाले, व्यवहर्ता सभी यान्त्रिक ही थे । वहाँ भी अन्त में उस यास्त्रिक 
नगरं की सारी स्थिति उस एक चेतना पर ही निर्भर थी । मान लिया कि 


` कि सम्पूर्ण राष्ट्र एवं सम्पूर्णं विश्व के सब काम यन्त्रों पर ही निर्भर हो 


जाय, तो भी उसकी सफलता तभी होगी, जब राष्ट्र या विश्व के जीबित 

मनुष्यों के सुखार्य हो । यदि वह यान्त्रिक व्यवस्था सभी मनुष्यों के अहित में 

हो तो कोई भी उस व्यवस्था का निर्माण एवं रक्षण किस लिये करेगा । 
कम्युर्निस्ट भी कहते -हैं कि साम्यवादी विश्व अधिकाधिक यन्त्रों का 


बिकास करके, सबके लिये संरल तथा सुगम तरीके से, संबको सुख सुविधा की 
. व्यवस्था करेगा । यदि कुछ काम करना भी होगा तो सबकी सुख सुविधा 


का ध्यान रखते हुये बहुत थोड़ा सुखमय काम में लगाया जायगा । इस दृष्टि 


“से भी मशीनों को मनुष्य के लिये रखना होगा, मनुष्य को मशीन के लिये 


नहीं । अञ्जन आंख के लिये होता है, अञ्जन के लिये आंख नहीं । शैतान 


'की वह पलंग नहीं चाहिये जिसके अनुकूल उसपर सोने वाले को बनना 


पड़ता है, जिसके सोने वाले को खींच तान कर, या काट पीट कर, पलंग 
पर सोने योग्य बनाया जाता है। 

यह तो कभी हो ही नहीं सकता कि संसार के सभी श्रमिकों, मनुष्य हें 

 ' क मशी के बल पर पुजी एवं पचीस, पचास पूजी! 

पति बने रहेंगे । क्यों कि भूले मजदूर उन्हें सुख से कँसे रहने देंगे। पुलिस, 

मिलिटरी कें लोग भी आखिर कहां से आयेंगे उनकी रक्षा के लिये! अतः 
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“श्रमिक बेकार हो जायेंगे, मिंट जायेंगे, उनकी आवश्यकता भी नहीं है 
यह सब निर्थक प्रलाप मात्र है । 


पूंजी, पूंजीपति के मस्तिष्क का परिणाम नहीं 


यह कहना भी गलत हैं कि “सारी सम्पत्ति मस्तिष्क की. ईजाद है और 
घ्यान रहे कि सारे लोगों ने सम्पत्ति पैदा करने का श्रम नहीं उठाया है। 


एक आइस्टीन ईजाद करता हैं, सारे लोग फायदे लेते हैं। एक फोर्ड 


सम्पत्ति कमाता है, सारे लोगों तक ़म्पत्ति बिखर जाती है। (पृष्ठ १२-१३) ` 


यह कथन गलत है क्योंकि--मस्तिष्क, पूजी या पूजीपति के पास न 
होकर, वैज्ञानिकों एवं श्रमिकों के पास होता है। उनके पासतो होता है । 
तिकड़म, केवल दूसरों की कमायी को हड़पने की बुद्धि होती 4 

पु जीपति केवल कमाने के लिये ही पूजी करता है। यों ही सम्पत्ति 
को बिखरने दे तो वह पु जीपति ही नहीं रह जायगा । वितरण की बात तो 
दूर वह अधिकाधिक महंगायी फैलाने का प्रथत्त करता है। मन्दी रोकना 


उसका मुख्य व्वसाय है। वह अपना माल नष्ट कर देना मंजूर करेगा पर - 


सस्ता नहीं होने देगा । 


आय का वास्तविक स्वामी श्रमिक है 
कहा जाता है कि, “पूजीपति लोगों से सम्पत्ति शोषित करता है। 


इससे झूठी कोई बात हो नहीं सकती। जिसके पास सम्पत्ति है ही नहीं 


उसका शोषण होगा कैसे ? उस सम्पत्ति का शोषण होता है जो कहीं हो । 
लेकिन जो है ही नहीं उसका शोषण कैसे हो सकता है। पू जीवाद सम्पत्ति 
पैदा करता है, शोषण नहीं। लेकिन जब सम्पत्ति पैदा होती है, तो दिखायी 

पड़नी शुरू होती है और हजारों आंखों में ईर्ष्या का कारण बनती है ।” 
(पृष्ठ १३) 


Ay 
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परन्तु यह भी असंगत ही है,. क्योंकि वस्तुतः या तो लेखक शोषण का 
अर्थ नहीं जानता, या जान-बूझकर उसे झुठलाना चाहता है। कारण पीछे. 
कहा जा चुका है। जितनी सम्पत्ति उत्पन्न होती है, उसमें श्रम काही. 
प्रमुख हाथ है । श्रम से ही मशीन वनती है, श्रम से ही कच्च। माल तैयार 
होता है। श्रम से हीं कारखानों में बाजार जाने लायक माश तय्यार होते 
हैं । अतः लागत खर्चे, सरकारी टैक्स, पूजी का सूद, मशीन, मकान का 
भाड़ा निकाल देने पर सारी आमदनी श्रमिकों के श्रम का फल है। परन्तु , 
श्रमिक को उसका बहुत थोड़ा सा अंश दिया जाता है। जैसे तांगे. वाला :. 
घोड़े से खूब धन कमाता है, परन्तु घोड़े को उतना ही घास और दाना - 
देता है, जितने में वह जीवित रहें, मर न जाय, काम करता रहे । 


प'जीवादी शोषण 


बस इसी तरह माक्स वादियोंके अनुसार श्रमिकोंकी सारी कमाईका फल ' 
पूं जीपति हड़प लेता है। श्रमिकोंको उसमेंसे थोड़ा-सा ही देता है। श्रमिकों से" 
आठ-दस या बारह घन्टेका काम लेता है। उसे एक घन्टे का फलं देता है। & : 
घन्टे का फल अपनी जेब में रखता है । वैज्ञानिकोंसे उत्तमोत्तम मशीन बनवा . 
कर, उनसे अरबों की सम्पत्ति कमाता है, पर ब्रँज्ञानिकों को उसका नगण्य . 


' अंश बेतन, पुरस्कार आदि के रूप में देता है। इसी को अतिरिक्त आय या 
. अतिरिक्त लाम कहा जाता है । यही शोषण है । 


ऐसे ही खेतों में किसान, मजदूर काम करके कपास, गन्ना, पटसन आदि 
तय्यार करते हैं। उन्हें उनका नगण्य दाम देकर, कारखानों में उनके द्वारा ' 
कपड़ा, चीनी, आदि बना कर हजारों गुना कमाता है। यह संब शोषण है। * 
आखिर पू जीपति कहां से सम्पत्ति पैदा करंता है, उसके मस्तिष्कसे, या छुंम- 
न्तर से, या आकाश से सम्पत्ति नहीं टपकती है । किन्तु खेतों, खानों से कच्चा : 
माल लाकर, मशीनों, कारखानों द्वारा उनसे हजारों तरहकी उपयोगी वस्तुयें 
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उन्हीं श्रमिकों के द्वारा! बनवा कर बाजारोंमें मह गे भावों में बेचकर, ज्यादा 
से ज्यादा लाम कमाना ही, सम्पत्ति काः पैदा करना है। वह सब खेतों से, 
खानों, मशीनों से, कारखानों से, श्रमिकों से, खरीददारों से आती है । 


ईषया समाजवाद को जननी नहों हू 


सम्पत्ति हजारों आखों में ईर्ष्या का कारण बनती है”, यह ठीक है परन्तु 
दरिद्रों, गरीबोंके मनमें इतनी ईर्ष्या नहीं होती, जितनी बरावरीवाले चनिकों 
में । लखपति, करोड़पति से, करोड़पति, अरवपतिसे ईर्ष्या करता है । बराबर 
केलोगों में भी ईर्ष्या एवं प्रतिस्पर्धा होती ही है । दुर्योधन की ईर्ष्या. ही महा 
भारत का कारण बनी थी। ' 
कहा जाता है कि, “समाजवाद के प्रभाव का कारण यह नहीं है कि हर 
आदमी हर दूसरे आदमी को समान समझता है। समाजवाद के बुनियादी 
प्रभावका कारण है मनुष्य की जन्म-जात ईर्ष्या, उनके प्रति जो 
सफल है, उसके. प्रति जो समृद्ध :उनके प्रति जिन्होंने. कुछ 


/ 


पाया, जिन्होंने कुछ खोजा है, जिन्होंने कुछ बनायां। मनुष्ये जाति का:: 


बड़ा हिस्सा एकदम तपस में. रहा है.। उसने कुछ भी पैदा नहीं किया... 


मनुष्य जाति के बड़े हिस्से ने न तो ज्ञान पैदा किया है, न: सम्पत्ति पैदा की 
है, न. शक्ति पैदा की है, लेकिन मनुष्य जाति का वह बड़ा हिंस्सा ईर्ष्या से 
पीड़ित जरूर ही हो गया है। उसे दिखाई पड़ रहा है-सम्पत्ति है, ज्ञान 
है, बुद्धि है, लोगों के पास कुछ है और निश्चित ही करोड़ों लोगों की. ईर्प्या 
को जगाया जा सकता है | रूस में जो कांति हुई है वह ईर्ष्या से । चीन में जो 


क्रांति हुयी वह ईर्ष्या से, इस देश में जो समाजवाद की बातें हो रही हैं, . वह 


ईर्ष्या जन्य है । (पृष्ठ १३) 


परन्तु यह कथन सर्वथा ठीक नहीं है। हो सकता है कि इन कस्तियों में . 
ष्या का भी कुछ हाथ रहा हो, परन्तु संसार में संमांनता, स्वंतन्त्रता 
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भातृता की भावनाओं का भी अत्यन्तामाव नहीं है। सामूहिक अन्यायों 
कषत्याचारों से भी जन क्रान्ति होती है। जब सर्वं साधारण के - लिये रोटी 
कपड़े , शिक्षा, चिकित्सा, मकान-दुकान, रोजी, रोजगार की व्यवस्था रहते 


_ हुये किसी के धनादिहरण का प्रयास किया जाय तो उसे ईर्ष्या जन्य कहा जां 


सकता है। परन्तु जहाँ सब उत्पादन-साधन' सिमिट कर कुछ व्यक्तियों के 
पास ही पहुंच जायं, करोड़ों व्यक्ति बेरोजगार होकर रोटी, कपड़े के लियें 
भी परेशान होते हैं, ऐसे स्थलों में विशिष्ट उन्नेंताओं के द्वारा, संगठन संयो- 


_ 'जन आदि द्वारा, जनक्रान्ति होती हैं। आम तौर पर ईर्ष्या-द ष के आन्दो- 


लन'सफल नहीं होते हैं । ह 
ः विफल होहि रावण सर कैसे । 
खल के सकल मनोरथ जेसे ॥ 


८ पुरुषार्थ वेषश्थ सं ही विषमता 


, करोड़ों लोग बुद्धि हीन, धनहीन, शक्तिहीन क्यों? क्या यह विषमता 
"स्वाभाविक हैं महाभारत की दृष्टि से तो प्रतीत होता है कि कृत युग में 
न कोई राजा था, न दन्ड था, न दण्डविधात था । सभी धर्म के द्वारां निय- 
न्तव्रित होकर परस्पर एक दूसरों की रक्षा करते थे। रामराज्य वर्णन प्रसंग में 
कहा गया हुँ | 
ध्नहि दरिद्र कोउ .दुखी न दीना । | 
नहि कोउ अबुंध न लक्षण हीना ॥ 


. ` ` अतः कहना पड़ता है कि प्रमाद विषमता या पुरुषार्थ की विषमतासे ही 


विषमता का होना अधिक युक्ति संगत है, कारण हेतु तारतम्य के बिना कार्ये 
तारतम्य नहीं होता है । तात्कालिकं या अतत्कालिक कर्मो के कारण ही 
जुत्मों, कमों , शक्तियों, बुद्धियोंमें भेद हो सकता हुँ, फिर भी सर्वत्र अदृष्ट्के ही. 
आधार पर व्यवस्था नहीं हो सकती है । प्रसिद्ध है जहां दृष्टकाय कारण यां 
आव संभव हो, वहां अदृष्ट की कल्पना नहीं करनी. चाहिये 


[ *२ ] 


“संभवति दृष्टफलकत्वे अदृष्ट कल्पनाया अन्याथ्यत्वात्‌ । 


. जहां साधनाभाव के कारण, रोजी रोजगार न होने के कारण गरीबी- 
है, जहां शिक्षा स्वास्थ्य की व्यवस्था न होने तथा अन्य प्रतिकूल स्थितियों के; 
कारण बुद्धि एवं शक्ति का अभाव है, वहां उसे अदुष्ट या करोड़ों मनुष्यों के - 


आलस्य एवं निकम्मापनका परिणाम नहीं कहा जा सकता है । जबकि देखते 


हैं कि जहां उसकी व्यवस्था है, प्रबन्ध है,. वैसी गरीबी, अज्ञान, अस्वस्थता. 
नहीं है, उचित प्रबन्ध न होने से १० में & बच्चों के मर जाने की बात हो ही. 


सकती है । 


यह ठीक है कि “ईर्ष्या से कोई समाज निमित नहीं होता है ।. ईरष्या.से 


किया गया समाज का रूपान्तरण फलदायी, सुखदायो, मंगलदायी नहोगा । 
ईर्ष्या सृजनात्मक शक्ति नहीं है । वह मिटा सकती है, बना नहीं सकती है, 
बनाने की कल्पना ही ईर्ष्या से नहीं होती है ।” (पृष्ठ १३) 
परन्तु यह भी कुछ अंशों में ही सत्य है। क्यों कि एक आलसी को यदि 
ईर्ष्या से भी कुछ करने की प्रेरणा मिलती है तो वह उसके लिए लाभदायक 
ही है । इसीलिए तो कहा गया है कि ऐसे लोगों से विरोध भी अच्छा है -- 
“बरं विरोधोऽपि समं महात्मभिः” ष 


युधिष्ठिर से विरोध के कारण ही दुर्योधन ने अपने औरं अपने शासन 


को आदर्श बनाया था। यह किराताजु नीय काव्य के वर्णन से स्पष्ट है । 


परन्तु ईर्ष्या बिना मी समाजके हितार्थ, विषमता, निवारणार्थ, आथिक असं- 


तुलन मिटाकर सभी की सुव्यवस्था के लिए भी आन्दोलन होते ही हैं। कालं 
` मार्क्स का साथ देने वाला एङ्गेल्स दरिद्र एवं निबद्ध नहीं था । वह भी मिल 
मालिक था । "पार्टी आफं फिलासफी” जैसे दर्शन एवं विज्ञान पूर्ण 
ग्रन्य का लेखक था। मार्क्स धन कमा सकता था । किसी भी सरकार का 
उच्च काय कर्ता हो सकता थां । परंन्तु भूखों रहकर भी उसने जनहित के 
लिए कांय किया, ग्रन्थ लिखे, सिद्धांत स्थिर किये । मले वेह भारतीयं दशंनों 
कीं खंरी कसौटी परं खरा न उतरे, पर इंतंना तो कहा ही जा संकता हैं कि 
वह ईष्यौ से प्रेरित नहीं था । 
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[ ३] 
* ` “सार में ऐसे लोगों की कमी नहीं है, जो अपने बेटोंको मरते समय यह 
कह जायं, कि मैं मरू तो मेरी लाश के टुकड़े टुकड़े करके पड़ोसियों के 
घरों में फेंक देना, ताकि जब मेरी आत्मा स्वर्ग जा रही हो तो पड़ोसियों को: 


' जैलखाने की ओर जाते देखकर मझे बड़ी शांति मिलेगी, मेरा दिल तृप्त हो 


जायगा । जिन्दगी भर मैं चाहता था कि इन्हें जेल में भेज दू । मकान एक 
पड़ोसी का बना है। मेरे पास छोटा मकान है। तीसरे पड़ोसी के पास यह 
है। चौथे के पास वह है, और मेरे पास नहीं है, लेकिन इतना तो कर ही 
सकता हूं, कि मरने के बाद मेरी लाश के टूकड़े टुकड़े करवा कर पड़ोसियों 
के घर में फेंकवा दू । ईर्ष्या से बड़े मकान छोटे बनाये जा सकते हैं; लेकिन 
छोटे मकान बड़े नहीं बनाये जा सकते हैं । क्योंकि ईर्ष्या के पास सृजनात्मक 
शक्ति नहीं है ।” पृष्ठ १३-१४ 

यह बात भी अंशतः ठीक हो सकती है । ईर्ष्या का सदुपयोग करने होते हैं 
पर छोटे मकान बड़े भी बन सकते हैं। अधिकाँश कार्य आजकल ईर्ष्या से 
प्रेरित होते हैं ईष्यासे प्रेरित व्यक्ति भी मकान बनवाते हैं । मोटर खरीदते हैं । 
ईर्ष्या से प्रेरित होकर दान-पुण्य करके नाम कमाया जाता है। पर समाज- 
वाद का बुनियादी आधार ईर्ष्या है, यह कहना प्रमाण सापेक्ष ही हैँ । 


मध्यम वर्ग ईर्ष्याल नहों है 
यह कहना भी ठीक नहीं है कि “ईर्ष्या शायद गरीब को उतना नहीं 
संता रही है, जितना गरीब-अमीर के बीच के जो नेता खड़े हैं, उनको सता 
रही है। परन्तु वह ईर्ष्या अमीरों के खिलाफ जितना नुकसान पहुंचायेगी 
वह बड़ा नहीं है । इसका अन्तिम नुकसान गरीबों को ही पहुंचने वाला है। 
क्योंकि अमीर जो सम्पत्ति पैदा कर रहा है, वह अन्ततः गरीब तक पहुंच रही 
है, पहुंच ही जाती है। उसे रोकने का कोई उपाय नही है ।” पृष्ठ १४ 


ER] 

.. यह बात लेखक के ही तकं के विरुद्ध है । यदि: गरीबी ही ईर्ष्या का मूल 
है, तब तो-गरीबों को ही अधिक .ईर्ष्या होनी चाहिये ।- मध्य के व्यक्ति को. 
कम .ही ईर्ष्या होनी चाहिये । इसके अतिरिक्त यह भी तो हो सकता है किमध्य 
वर्ग के लोग कुछ पढ़े लिखे होते हैं शक्तिशाली होते हैं, वे. कुछ कर सकते हैं 4 
गरीबों, कमबुद्धिवालोंको प्रबुद्ध एवं संघटित कर सकते हैं। वस्तुस्थितिका स्पष्टी 
करण कर सकते हैं । उनमें सहिष्णुता अधिक होती है । सामान्यगरीब, अप्रबुद्ध 
लोग शोषकों के उन. अन्यायों का मुकाबिला .नही कर सकते -हैं.। उनका , वे 
स्वयं मुकाबिला करते हैं, और उन्हें भी -तय्यार करते हैं। वे. विरोध-व्यक्त 
कर सकते हैं । सामान्य जन व्यक्त नही. कर पाते । इसी लिये उन्हें: ईष्यालुः 
की संज्ञा दी जाती है । जैसा कि माक्स ने किया था । उसने शोषितों, शोषकों, 
उत्पीड़ितों, उत्पीड़कों को वर्गभेद करके वर्गभेद, वर्ग चेतना, तथा वर्गे संघर्ष 
एवं वर्ग क्रान्ति के लिये श्रमिकों को जगाया । 


ऐसे भी उदाहरण मिलते ही हैं कि, मध्यस्थ व्यक्ति शोषितों का पक्ष 
लेकर अपने ऊपर सब प्रकारका खतरा भी मोल लेते हैं, जैसा कि 'नाग' और 


“गरूड” के बीच में पड़कर 'जीमूत वाहन” ने नाग को बचाने के लिये ही अपने 


आपको गरूड. का. चारा बताया । अन्त में सरवंभूत हितैषिता के कारण - 


गरूड़ का मन बदल: क़र समी नागों के लिये. गरूड. का खतरा सदा के लिये. 
मिटा दिया । अन्यथा तो अंग्रेजों के विरुद्ध भारतीयों का स्वतन्त्रता आन्दोलन 
तथा उपनिवेशवाद के विरुद्ध अन्यान्य आन्दोलनों को भी शोषकों के दलाल 
ईर्ष्या मूलक कह सकते हैं । 
एक बड़े मकान के आसपास-दस पाँच 'झोपड़े या. छोटे छोटे मकानों 
को देखकर कोई अत्यन्त मूख ही कह सकता है कि इने मकानों को छोटा 
करके यह मकान बड़ा हो गया है। कोई.भी समझदार यह जानता . है कि 
` बड़े मकान को हटा देने से आसपास के दश छोटे मकान बड़े नहीं ब्रन 
ज़ायंगे । वस्तुतः उस बड़े मकान बनने की वजह से ही छोटे छोटे अन्यः 
दश मकान भी बन जाते हैं। कोई बड़ा मकान अकेला नहीं बनता क्योंकि 


उस बड़ मकान को बनायेगा कौन ? उसं बड़े मकान को हहा दें तोये देश  ' 


भकान भी विदा हो जायंगे ।' 


श्न 
न ह n 


हा 


- 


ईर्ष्या भावना अमीरों. की थातो 


कहा जाता है कि, दुनिया में दस बच्चे पैदा होते थे, नव मर जाते थे t 
पुञ्जीवाद ने उन नव बच्चों को भी बचा लिया, सिर्फ एक बच्चा मरता है ॥ | 
उन नव बच्चों की भीड़ इकट्ठी हो गयी । उनके पास छोटे मकान है, दुःखदं 
है यह बात । उनके पास अच्छे मकान होने चाहिये, लेकिन अच्छे मकान के 
लिये यह सूत्र नहीं है कि बड़े मकान मिटा दिये जायं । अगर वड़े मकान 
मिट गये तो छोटे मकान विदा हो जायंगे। ये बड़े मकान के पीछे आये 
हैं। ये नव मकान जो बच रहे हैँ दश में से, ये बड़े मकान के बनाने में बच 
रहे हैं। मजदूर को काम है, नौकरी है, रहने की जगह है, वह पूञ्जी पैदा, 
होने के कारण हुयी है! इस पूञ्जी को बिखेर देने से मजदूर बचेगा नहीं । 
कोशिश हमें यह करनी चाहिये कि मजदूर मी कैसे पू जीपति बन जायं, छोटे. 
मकान भी कँसे बड़े हो जायं । अगर छोटे मकान बड़े बनाने हैं, तो और 
बहुत बड़ मकान बनाने पड़ेंगे, तमी ये बड़े हो,जायंगे अन्यथा ये बड़े नहीं हो 
पायेंगे !' पृष्ठ १५ उक्त बात आंशिक रूप से सत्य हो सकती है। 


कई लोग अपनी नाक कटाकर भी पड़ोसी का सगुन बिगड़ने में हीं 
अपना पुरुषार्थ समझते हैं । किसी व्यक्ति ने तपस्या करके समुद्र से एक शंख 
प्राप्त किया । समुद्र ने कहा, 'इस शंख की पूजा. करके, इससे जो मांगोगे, 
वही मिलेगा, परन्तु तुम्हारे पड़ोसियों को उससे दुगुनी वस्तुएं मिल जायंगी । 
धर पहुंच कर उसने शंख से प्रार्थना किया कि उसके पाँच लड़के हो जायं # 
उसके पांव लड़के हो गये, परन्तु पड़ोसियों को दश देश लड़के हो गये । उसने .. 
मांगा कि उसके पास दो बड़े बड़ मकान और दश लाख रुपये हो जायं ॥ 
उसके दो मकान और दश लाख रुपये हो गये और पड़ोसियों को चार चार 
मकान और बीस बीस लाख रुपये हो गये । अब उसके मन में ईर्ष्या पैदा हो 


गयी । उसने ईर्ष्या से अत्यन्तं पीड़ित होकर शंख से कहा कि मेरे पांच लड़के | 


मर जायं । तब उसके पाँच लड़के मर गये। उघर पड़ोसियों के दश दश लड़के” 
\ , 
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मी मर गये । उसने शंखसे कहा कि 'मेरी एक आंख फूट जाय । इससे पड़ो- 
सियों की दोनों आंखें फूट गयीं । 
चाहे यह कहानी सत्य हो या मिथ्या, परन्तु इसका अर्थ तो प्रत्यक्ष ही 
संत्र उपलब्ध होता है। इससे यह भी सिद्ध है कि ईर्ष्या गरीब को उतना 
नहीं सताती जितना अमीरों को । देवताओं में दूसरे देवता की, अपने से बड़ी 
भोग सामग्री विमान, बनितादि सामग्रियों को देखकर ईर्ष्या होती है । 


बिशुद्ध भारतीय भावना 


` ` भारतीय उदाहरण इसके विपरीत .भी है ॥ अन्य लोग पिछड़े हुये लोगों . 


को आगे बढ़ाने और आगे बढ़े हुये लोगों का पैर. पकड़ कर, पीछे खींच कर, 
समानता लाने का प्रयत्न करते है । परन्तु यह सम्भव नहीं होता है। दूसरों 
की एक आंख या दोनों आँख फोड़ देने से भी किसी अन्धो के लिए आंख नहीं 
पैदा की जा सकती है। | | 
भारतीयों की तो भावना यह है कि, पिछड़े हुये लोगों को और आगे 
बढ़ाओ । इसी लिये हमारी प्रतिदिन की प्रार्थनाओं में कहा जाता है-- 
४ _ अपुत्राः पुत्रिरोः सन्तु, पुत्रिणः सन्तु पौत्रिणः । 
अघनाः सघनाः सन्तु, जीवन्तु शरदां शतम्‌ ॥ 
: है प्रभो ! जिनको पुत नहीं है, उन्हें पुत्र मिल जायं । पुत्र वालों को 
- भौत्र और प्राप्त हो । निधन घनवान हो जायं और . धनवान दीर्घजीवी हों 
इत्यादि । 
. भक्तराज प्रह्लाद ने भगवान्‌ के वरदान मांगने का अनुरोध स्वीकार 
करते हुये यही मांगा था कि--विश्व का. स्वस्ति (कल्याणा) हो और खल 
भरसन्न हों, दुर्जन सज्जन हो जायं, सब प्राणी एक दुसरे का शुभ चिन्तन करे', 


कोई किसी का शोषक, भक्षक, अनिष्ट चिन्तक न हो, सब एक दुसरे के.: 


हि 
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पोषक, रक्षक, हितचिन्तक हों, सबका मन मद्रदर्शी हो, हम सबकी निष्कास 
प्रज्ञा सर्वेश्वर भगवान्‌ के स्वरूप में प्रतिष्ठित हो । 
स्वस्त्यस्तु विश्वस्य खलः प्रसीदतां 
ध्यायन्तु भूतानि शिवं मिथो घिया . 
मनश्च भद्रं भजतादधोक्षं 
ओवेश्यतांनो -मतिरप्यहैतुकी !” श्रीम० भा० ५।१८।९ 
सत्पुरुष यही चाहते है कि दुर्जन सज्जन बन जायं, सज्जन शान्ति लाभ 
करे, शान्त बन्धन से मुक्त हों । मुक्त दूसरों की मुक्ति के प्रयत्न में लग जायं । 
नाक पर फुन्सी होने पर नाक कटाना बुद्धिमानी नहीं है। नाक बनी 
रहे, फुन्सी दूर हो, इसी का प्रयत्न होना चाहिये । प्राणिमात्र परमेश्‍वर का 
परम पवित्र पुत्र है । अविद्या, काम, कर्म के योग से हीं उसमें दुर्जनता आती 
है, स्बमावतः नहीं । अतः दुर्जनता या शोषण की प्रवृत्ति दूर करना ही 
उन्नायकों का लक्ष्य होता है-- | 
दुर्जनः सञ्जनोभूयात्‌ सज्जनः शान्तिमाप्नुयात्‌ । ` 
शान्तोमुच्येत बन्धेभ्यो मुक्तस्त्त्रत्यानविमोचयेत्‌ ॥ 
इस तरह ईर्ष्या बिना हितमूलक चेष्टायें होती है और हो सकती हैं। 
रन्तिदेव ने ४८ दिन निर्जल ब्रत रहने के बाद उपलब्ध सक्तु के द्वारा क्रमेण 
अतिथियों का सत्कार किया । पानी पीने के लिये' प्रस्तुत होते ही जब एक 
'पुल्कस शिकारी अपने कुत्तों के लिये पानी मांगता है, तो वे बिना झु लाइट 
के पानी पिलाते हैं, और अन्त में यही वरदान मांगते है कि मुझे राज्य, स्वर्ग 
एव अपवग भी नहीं चाहिये किन्तु आत्त प्राणियों की आरति ही मुझे वरदान 


- के रूप में मिलनी चाहिये, जिससे आत्त प्राणी सुखी हो जायं। 


` सम्पत्ति का विकेन्द्रीकरण होना चाहिये 
` धमं निरपेक्ष मोतिक पुञ्जीवाद सें यह सब बात कहां है। बांटकर खाने 
के सिद्धान्त में बड़ी पूञ्जी का इकटूंठा होना असम्भव ही होता है। एक 


{ श ] 

घर में १०० मन गेहूं है। यदि घर दंश अन्य सर्देस्थों को बांट कर खाने का 
सिद्धान्त अपनायेगा तो दश' मन हीं मिलेगा । अन्य को वंचित कर, स्वयं 
समेट कर, घनी बनने की नीति चलेगी तभी एक के पास १०० मन गेहूं रह 
सकेगा । इसी तरह यदि संसार के सभी उत्पादन साधन, भमि, सम्पत्ति 
खाने, मशीन, मुट्ठी भर लोगों के हाथ में रहेंगे, तो शेष करोड़ों व्यक्तियों 
को उत्पादन साधनों से वंचित होकर, गरीबी, भुखमरी का शिकार बनना ही 
पड़ेगा । . ‘- 

यदि पुञ्जीपति बड़ी बड़ी मशीनों, कल-का रखानों द्वारा ज्यादासे ज्यादा 


उपयोग की वस्तुर्ये_ कपड़ा, कम्बल, सूत, तेल, चीनी, साइकिल-- 
मोटर बनाकर संसार के बाजारों पर कब्जा कर लेंगे, तो छोटे उद्योग- 


घन्धे कसे पनप सकते हैँ? तेल मिलों का मुकाबिला, कोल्हू-वैल कैसे कर 
सकेंगे! ? चीनी की मिलों का मुकाबिला कोलहू द्वारा गुड़ बनाने वाले कैसे 
कर सकते हैं ? कपड़े की मिलों का मुकाबिला, हथकरघे वाले कैसे कर 
सकेंगे ? भूमि और खानें निःसीम नहीं हैं। बड़ के समान वे बढ़ने वाली 
भी नहीं हैं। यदि उनपर थोड़े से लोगों का ही अधिकार हो जायगा, तो 
शेष करोड़ों मनुष्योंके लिए क्या होगां ? अतः उत्पादन साधनों येग सम्प- 
तियों का दंश पांच संस्थानों में ही अधिक-अघिक मात्रा में एकत्रित होने 
की अपेक्षा, कम मात्रामें ही सही, परन्तु अधिकाधिक लोगों में वितरित 
होन! ही, सामाजिक हितंके पक्ष में होता है। इसीलिए सम्पत्ति के केन्द्री- 
करणा की अपेक्षा विकेन्द्रीकरण ही न्याय संगत है। | 

यह कहा जा चुका कि है पेट, पीठ, टांग, हाथ आदि समी अङ्गों की न 


: बराबरी ही अपेक्षित है, न अत्यन्त विषमता. ही: इष्ट होती है। किसी- 


किसी एक अङ्गका असंतुलित रूप से मोटा या पतला होना, अस्वस्थता ही 
है, स्वथता नहीं है । इसी प्रकार समाजमें संतुलित वैषम्य, अक्षम्य, नहीं 
हैं, परन्तु असंतुलित विषमता समाज के लिये रोग ही है। 

घर्म तिरपेक्ष भौतिकवाद पर आंधांरित समाजवाद या मार्क्सवाद के 


अमुर्तार सच ` साधनों का हाष्ट्रीयकरण करके यथा योग्य काम. 
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दाम; आराम के वितरण की- व्यवस्था होती है । उसमें राष्ट्र 
की सम्पूर्ण शक्ति राष्ट्र या समाज के नाम पर सरकार में केन्द्रित होती है + 
सरकार एक दल के हाथ का खिलौना होती है। दल भी - एक दो अघि- 
म्रायकों के तन्त्र में होता है । ऐसी सरकारें दल-या अधिनायक यदि ईमान: 
दारी से काम करे तो समाज का हित हो सकता है। परन्तु यदि अयोग्य, 
हानिकारक, हुये तो उनको हटाना असम्भवः होता है, क्योंकि उनके हाथ में 
पुलि्ष, सेना, खजाना आदि सभी ताकतें होती हैं। . धनहीन, शक्तिट्टीन 
समाज, कुछ भी नहीं कर रखता । इसीलिये भारतीय नीतिशास्त्र एवं आधघु-- 
तिक दृष्टिकोण से भी शक्ति, सम्पत्ति का विकेन्द्रीकरण ही समाज के हित 
में है। जिसमें प्रत्येक व्यक्ति के. पास भूमि, सम्पत्ति, लघु उद्योग आदि हों 
_ जिसमें नापसन्द सरकार को हटाने के लिये आन्दोलन विरोध आदि हो 

सके । पोस्टर, नोटिस, लाउडस्पीकर, जीप आदि का प्रयोग किया जा सके । 
उक्त साधनों के बिना न सरकार का विरोंध हीं किया जा सकता हैन उसे 
हटाया ही जा संकता है और न निर्वाचन ही लंड़ा जा सकता है। फलतः 
साचार होकर जनता को अन्यायी सरकार के अन्याय को सहना पड़ता है। 
जनता सदा के लिये पराधीनता की जंजीरों में बंध जाती है। 


प्‌ उजीवाद के विविध हथकंडे 


इसी तरह अनियन्त्रित भौतिक पुञ्जीवाद भी सरकारों को अपने हाथ 
में रखता हैं। पूञ्जीपति, एम० एल० ए०, एम० पी० लोगों तथा विभिन्न 
पाटियों को, पैसे के बल पर खरीद कर सकता है, जिसमें उनके विरुद्ध कोई 
आवाज न उठा सके । उनके न्याय, अन्याय, सब कुछ चल सके । इन्हीं के 
प्रमाव से एक एक एम० एल० ए० के निर्वाचन में चालीस-चालीस लाख 
रुपये खर्चे किये जाते हैं। जीपों, पोस्टरों, कार्यकर्ताओं एवं गुण्डों के बळ 
पर निर्वाचन जीता जाता है-। यदि पचास करोड़ रुपया खर्च करने मे कोई 
राज्य सरकारं हाथ में आ जाय तो .सौदा महंगा नहीं समझा जाता है । दश; 


[ee] 
पाँच अरब खर्च करने से यदि राष्ट्रं की सरकार काबू में आ सकती है तो 
थुंञ्जीपतियों के लिये यह सरल . काम है। इस प्रकार अनियन्त्रित भौतिक 
समाजवाद और पूञ्जीवाद दोनों ही जनहित के अनुकूल नहीं है। जहाँ धमं 
नहीं है, ईश्वर नहीं है, पाप से डर नहीं है वहं घन और सत्ता के दपं में 
कुछ भी अनर्थं हो सकता है। 

यह ठीक है कि बड़े मकानों के सहारे छोटे मकान पनप सकते हैं। 
जितने अधिक बड़े मकान बनेंगे, उनके आसपास छोटे मकान भी कुछ अधिक 
बड़े हो जायंगे। परन्तु इसमें पूञ्जीपतियों की सद्भावना नहीं जैसी ही 
होती है, उसका स्वार्थ ही मुख्य है। छोटे झोपड़ों, छोटे बड़े कुछ मकानों 
बिना बड़े मकानों का निर्माण और रक्षा ही न हो सकेगी । इसलिये उनका 
अस्तित्वे और पोषण एक सीमित मात्रा में पू जीपति को सह्य होता है । 

वही जैसे तांगेवाला घोड़ा को इसीलिये चारा, दाना देता है जिससे 


चह मर न जाय, उसका काम करता रहे, तांगा खींचता रहे । उसके लिये 


पैसों की कमायी करता रहे । इसी तरह पू'जीपति, मिल मालिक, उद्योगपति 
करोड़ों अरबों की कमायी के लिये हजारों वैज्ञानिकों, इंजीनियरों, ओवर- 
सियरों, कारीगरों, कांमगारों को वेतन देकर, मकान देकर, सुख-सुविधा 
देकर उनसे काम लेते है। यदि उनके बिना भी उनकी कमायी होती रहे, 
बाघा न पड़े तो वे उन्हें फूटी कौड़ी भी देने को तय्यार न होंगे। उनके 
दान-पुष्य तथा उनकी विद्वानों-महात्माओं की भक्ति पूजा भी इसलिये होती है 
'कि उनके. सब कृत्यों पर परदा पड़ता रहे और परलोककी सीट भी रिजर्भ हौ 
जाय, और शान्तिमय धामिक उपदेशों से, मजदूरों की ईर्ष्या ओर क्रोध की 
ज्वाला कुछ ठण्डी हो जाय । 


.  गोता-वचन का दुरुपयोग 


कम्युनिस्ट कहते हैं कि गीता मजदूरों से कहती है कि, तुम्हारा काम 
करने में ही अधिकार है फल में अधिकार नहीं है । “कमंण्येवाधिकारस्ते मां 


i 
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फलेषु कदाचन' बोनस, भत्ता, वेतन मत माँगो, आंदोलन मत करो, कत्तव्य 
बुद्धि से काम करते चलो । यद्यपि उक्त कथन परमार्थं पथ के पथिक कोः 
श्रोत-स्मात्त साधनाओं की ओर निष्काम भाव से प्रबृत्त करने के लिये ही 
है, फिर भी आपात रूप में वैसा दुरुपयोग उक्त वाकय का किया भी जाः 
सकता है । 


समाजवाद पूञ्जोवाद के विनाश का हेतु : 


मार्क्स के अनुसार अपना मुनाफा बढ़ाने के लिये ही पुञ्जीपति बड़े 
बड़े कारखाने बढ़ाते हैं । हजारों, लाखों, मजदूरों को काम में लगाते. हैं ।. 
उत्तरोत्तर नयी नयी मशीनों को बनवा कर अरबों डालर कमाते है। साथ 
ही करोड़ों व्यक्तियों की रोजी रोजगार छीनकर उन्हें बेकार बनाते हैं । जब. 
राष्ट्र में बेकारों की संख्या बढ जाती है, तब राष्ट्र की क्रयशक्ति घट जाती: 
है । कारखानों में बनी वस्तुओं के खरीददार नहीं रह जाते और उनकी 
खपत बन्द हो जाती है । तब उनके कृत्यों से ही उनके मार्ग में गतिरोध खड़ा 
हो जाता है और तब मजदूरों एवं बेकार बेरोजगारों की पल्टन उनके विरुद्ध . 
संघटित होकर, उनको खत्म करते का प्रयत्न. करती है । पुजीपतियों के 
कारण ही कारखानों की बहुतायत और मजदूरों को बेकारों को एकत्रित 
होने का अवसर मिलता है और हड़ताल आदि द्वारा उनका काम काज 
ठप्प करके शक्तिशाली कदम उठाने का अवसर मिलता है। इसे तरह पु जी- 


बाद के पेट से ही उत्पन्न होकर समाजवाद पूञ्जीवाद के अन्त या विनाश 
. का हेतु बनता है। _ 


श्री रजनीश के ही शब्दों में 'पु जीवाद के बदौलत उत्पन्न मशीनों की 
महिमा से मजदूर व्यर्थं हो गया, और पचास साले में मजदूर नाम की कोई. 
वस्तु रहेगी नहीं औरं उसकी जरूरत भी नहीं होगी ।' इस तरह के कथना- 
नुसार ही जहाँ तक मजदूरों के बिना काम नहीं चलता वहीं तक पुञ्जीपति. 
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के द्वारा कुछ वैज्ञानिकों, इञ्जीनियरों, मजदूरों: की रक्षा हो सकती: है 
परन्तु उनका अन्तिम लक्ष्य. यही रहता है कि कम से कम समय में, कम सें 
मंजू रों से कम से, कम खर्चे परं ज्यादा से ज्यादा माल तय्यार हो बरें 
उससे ज्यादा से ज्यादा' मुनाफा मिले । यदि पचास साल के बाद मंजदूरं 
की आवश्यकता खत्म हो जायगी, तो पुञ्जीवाद की मांगी मुराद मिल 
जायगी । मशीन ही मशीन भी बनायेंगी । तभी पचास साल में मजदूर सदा 
से लिये मिट जायगा । सभी पु'जीपति बन जायंगे। सभी मिल मालिक बन 
जायेगे, यह कहना सरवंथा गलत है, क्योंकि फिर माल की खपत भी कहां 
होगी? | । 

. कहां जाता है कि, “चीन का ख्याल है कि हम सब बड़े मकान मिटाकर 
छोटे मकानों को बंड़ा कंर देंगे। नहीं, बड़ा मकान मिंट जायगा और छोटा 
मकान जिसके पास है अगर वह बड़ा मकान बना सकता होता तो उसने बहुत 
पहले बड़ा मकान बना लिया होता । पृष्ठ १५ परन्तु यह संब बाते निरर्थकं 

हैँ। समाजवाद या माक्संवाद का ऐसी निरर्थकं बातों से कोई सम्बन्ध नहीं 
है। उसके अनुसार तो उत्पादन साधनों के व्यक्तिगत रहने से उत्पादन के 
मार्गमें गतिरोध होना अनिवार्य हैं। अतः उनका संमाजीकरण होना अनिवार्य 
है। समाज के विशेंषज्ञों द्वारा उत्पादन साधनों से समाज के हितार्थ उत्पादन 
होगा। व्यक्तिगत मुनाफा के लिये बड़ मकानों को मिटाकर' छोटे मकानों 
को बड़ा वनांना उद्देश्य नहीं, बड़ी मकानों को भौ समाज का ही बना 
सेना अमीष्ट हैं । ३ ॐ [ 


दण्ड का भय 
र ल्‌ इंचेव का | यह्‌ कंथन सत्य हो सकंता है कि आज रूस के सामने ज़ो 
सबसे महत्वपूर्ण संवाल है, वह यह कि रूसमें कोई भी काम करने को -तय्यार 
नहीं । रूस के जवान काम करने को उत्सुक नहीं । यंह भी सत्य हो सकता 
है कि स्टालिन ने जीं उंससे कामं लिया था वह भी जबरदस्ती था। इसलिये 


नी 


र; 
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स्टालिन के मरने के बाद, स्टालिन के साथ रूस में जो हुआ वह बिलकूल 
सकसंगत मालूम पड़ता है। जिस क्र मलिन के चौराहे पर, जिस रेड स्क्यायर. 
पर जिन्दगी भर सलामी ली थी स्टालिन ने, उसी स्क्वायर पर उसकी गड़ी 
हुयी लाश को उखाड़ कर हटा दिया गया, क्योंकि जितने दिन स्टालिन 

जिन्दा रहा रूस पर प्रेतकी माति छाया रहा और गहरी हत्या कराता रहा। 

गहरी हत्या के भय से काम चलाया । लेकिन हत्या का भय ढीला होते ही 

काम बन्द हुआ । परन्तु किसी सत्य सिद्धान्त को कुछ उदाहरणों के आधार 
थर झुठलाया नहीं जा सकता है | वस्तुतः उपयु क्त. बातें कोई नयी नहीं हैं। 

आमतौर पर आलस्य और प्रमाद से कतव्य विमुख होना साधारण सी बात 

है। इसीलिये लाभ के लोम और हानि के भय से लोग आलस्य प्रमाद को 

मिटाकर काम में प्रवृत्त होते हैँं। लाभ का लोम हानि का डर न होने से. 
कतव्य विमुखता स्वाभाविक है। | 


एक विद्यार्थी जाग जाग कर, रातभर पढ़कर, प्रथम शरे णी में पास होता 
है । एक रातभर खर्राटा लेकर सोता है ।. यदि सवको बराबर ही फल मिले: 
तो कोई ज्यादा प्रयास क्यों करेवा । दाम, आराम में विशेषता लाने के. 
लिये ही कोई भी काम में विशेषता लायेगा । 


मनु के अनुसार “दुर्लमो हि शुचि नरः” शुचि, ईमानदार प्राणी संसार 


में दुर्लभ होते हैं । “दण्डः सुप्तेषु जागति”, सँसार के सोने पर भी दण्ड ही 


जागता रहता है । दण्ड के ही डर से लोग प्रमाद रहिंत होकर कतंव्य पालन 
करते हैं। लाम का लोम भी उतना आलस्य प्रमाद नहीं मिटातां, . जिंतेना 


दण्ड का डर।- दण्ड के डर से हो. लोग चोरी डाका से बचते हैं। : अन्यथा: 


बिना प्रयास के ही बड़ी पुर्जी हाथ लग. सकती थी। अतः स्टालिन के. 
दण्ड भथ से रूस में काम होता रहा है, यह असम्भव नहीं है । 


पूञ्जीपति भी व्यक्तिगत कामों के लिये भय और लोभ का प्रयोग. 
करता ही है । दण्ड कां भय ने रहने से ही-- | 


अद्यात्काकः पुरोडाशं शवाच लिह्यात्‌ हविस्तथा” | ह 
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कीवा यज्ञ का पुरोडाश खा जाता है, कुत्ता देवता की खीर खा जाता 
है । चोरी, डाका, व्यंमिचार में आजादी बढ़ जाती है । कन्या को शरम, 


व्यापारी को चरमे और शासन को'गरम' होना ही चाहिये । सेना में उग्र 
शासन से ही मुस्तैदी: रहती है । पूञ्जीवादी, समाजवादी सभी शासमों में 


सेना का अनुशासन अनिवार्य ही हैं । 


किसी भी देश के लिये काम में उत्साह न होना हानिकारक है। फिर . 
भी चीन में, रूस में यदि ऐसा ही होता तो इतनी उन्नति न होती, किन्तु . 


दोनों देश उन्नत हो रहे हैं। अमरीका को भी उनका लोहा मानना पड़ता 


है । उनसे संम्बन्ध और सन्धि के लिये बाध्य होना पड़ता है। समाजों मर. 
राष्ट्रों के इतने बड़े बड़े कारखाने आज अने है, जो कमी भी व्यक्तिगत. 
हो ही नहीं सकते थे। ' बोकारो, मिलायी, राउरकेला के कारखानों का. 


मुकाबिला कोई व्यक्तिगत कारखाना नहीं कर सकता । रूस, चीन में तो 
इनसे भी बड़े बड़े कारखाने हैं, विशेषज्ञ हैं, कारीगर है। नये नये यन्त्रों का 
आविष्कार भी हो रहा है.। रूस एवं चीनने भी बड़े बड़ परमाणु बम, 
हाइड्रोजन बम बना लिये हैं! . 


पूञ्जीव्राद सम्पत्ति उत्पादन का प्रेरक नहीं 


कहा जाता है किः 'पुञ्जीवाद ने एक प्रेरणा पैदा की है, व्यक्ति के. 
भीतर कि वह सम्पत्ति पैदा करे | सम्पत्ति पैदा करने का एक आकर्षणं पैदा 
किया है। वह आकर्षण पू जीवादके विदा होते ही विदा हो जायगा ।' पृ०१६ 


परन्तु यह सत्य नहीं है, क्योंकि आपके अनुसार पूञ्जीवाद केवल डेढ़ सौ वर्ष 


से ही उत्पन्न हुआ है। परन्तु अरबों वर्ष के संसार में. प्रमाद पुरुषार्थ की 


बात कोई नयी नहीं है। अनेक.सञ्जाट बलवान बुद्धिमान हुये है,। एक मरी 


मूषिका को बेच कर करोड़पति हो सके . थे। साधारण सिपाही से सम्राटू- 


बन सके थे । जो धामिक, दार्शनिक, ऐतिहासिक साहित्यों का ज्ञान 
रखते हैं, उनकें लिये उक्ते कथन की निःसारता स्पष्ट हैं। कठिन से कठिन 


ध 
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परिश्रम करके लोग उन्नति करते चले आं रहेहैं। क्या आकर्षण के बिना 
ही एकलव्य की तत्परता ने उसे अजुन के समान घानुष्क बनाया था। हां; 
सामान्य जनों में, व्यक्तिगत कार्यो में, हानि का डर, लाभ का लोम अधिक ह 
होने से तत्परता अधिक होती है । सामूहिक कार्यों में लापरवाही होती है | 
परन्तु विशिष्ट समाजसेवी लोग अपने व्यक्तिगत कामों में भी इतनी दिले . 
चस्पी नहीं लेते, जितनी सामाजिक कामों में लेते हैं। जापानी लोग राष्ट्रिय हि 
यस्तु की रक्षा के लिये जान की बाजी लगा देते हैं । | 


आयात निर्यात सम्पस्तता को कसोटी नहीं ... 


इसी प्रकार योग्य शिक्षा के प्रभाव से सामूहिक कार्यो में भी सोत्साह :. ` 


प्रवृत्ति जवानों में हो ही सकती है। स्वयं सेवकों का सामाजिक कार्यों में. 
उत्साह. देखा मी जाता है। भाड़े के सैनिकों को पैसा ज्यादा मिल सकता - 
है, परन्तु वे राष्ट्रीय सैनिकों की बराबरी नहीं कर सकते। | | 

इस कहने में भी कुछ सार नहीं है कि--“अगर पुजीवाद पूरी तरह 


विकसित हो जाप और पृञ्जीवाद से समाजवाद सहज आये तो ह. 


घटना नहीं घटेगी, ऐसा वह आकर्षण नहीं विदा होगा । ऐसा हो संकता | 
है, अमेरिकामें ऐसा सम्मव हो जायगा । पर यही सत्य है कि आनेवाले पचास . 


- वषों' में अमरीका रोज समाजवाद की तरफ कदम उठायेगा, और रूस हर ` 
रोज पू'जीवाद की तरफ कदम उठायेगा । अमरीका रोज. समाजवादी होता ' 


जा रहा है, बिना जाने; बिना क्रांतिके क्यों? क्योंकि सम्पत्ति जब अतिरिक्त हो. 
जाती हैं, तब व्यक्तिगत मिलकियत व्यर्थ हो जाती है । व्यक्तिगत मिलकियत 
तभी व्यर्थ होती है जब सम्पत्ति अतिरिक्तं हो जाय, जब जरूरत से ज्यादा 
हो जाय । पानी पर कोई कब्जा नहीं करता, क्योंकि'पानी: बहुत ज्यादा है 
लोग कम है | यदि कल गांव में पानी कम हो जाथ, लोग ज्यादा हो जाँय, 
तो पानी पर व्यक्तिगत मिलकियत शुरू हो जायगी । आज हवा मुक्त. है, 
सबके लिये, कल हवा कम हो जाय, लोग ज्यादा वढ़. जांय तो, आक्सीजंन 
कमं हो जाय, तो जिनके पास सुविधा है, समझ है, आंक्सीजन .के हैक, 


[७] 

अपने घरों 'में' बन्द करके रखेंगे । उस. परः भी' व्यक्तिगत. मिलकियत- शुरू 
हो-जायगी । | 

सम्पत्ति पर तब. तक्‌ व्यक्तिगत मिलकियत रहेगी ही जब तक सम्पत्ति 
कमर है. और. लोग ज्यादा है। एक ही तकं संगत, एक ही, स्वाभाविक 
संमावता है, , व्यक्तिगत सम्पत्ति के बिदा होने की, और वहू.यहू कि, सम्पत्ति 
` थानी और हवा की तरह अतिरिक्त मात्रा, में, पैदा हो, जाय, यह संभव हो 
जायगा । आज भी अमरीका में, हम जिसे गरीब समझते हैं, वह रूस के 
मापदण्डों-के,हिसाब.से.अमीर है । आज रूस में . जिसे, बहुत, सुविधा सम्पन्न 
कहें, वह अमरीका के' गरीब से पीछे खड़ा- हुआ है'। लेंकिन यह बहुत आक- 
स्मिक: नहीं हैं;। लेकिन; चिन्तत्तीय; तो, है ही; । 


क्या यह विचारणीय नहीं है कि पचास वर्ष की समाजवादी व्यवस्था 
के वांद भी रूस एक बड़ा गरीव देश है। दस सालों से तो अपना भोजन 
भी खुद नहीं पैदा कर पा रहा है। आप ही अपना भोजन बाहर से मगा 
रहे हैं' ऐसा नही, रूस भी दस सालों से पुञ्जीवादी मुल्कों से भोजन खरीद 
रहा है। समाजवादी पेट को भी पूञ्जीवादी हाथों को ही भरना पड़ेगा, तौ. 
समाजवाद का क्या होगा ?” पृ०१६--१७ उक्त बातें केवल पृज्जीवादियों के 


दलालों का प्रचार मात्र हैं । 


वस्तु स्थिति. ऐसी नहीं. है । रूस, अमरीका से मुकाबिला करने के 
लिये उसके समाव ही भणुबम, हाइड्रोजन बमका निर्माण कर रहा है । चन्द्र-. 


लोक,में उसकी; गाड़ी सालों तक काम .कर सकती.है। अमरीका किसी .भी 


हालत में अपने आपको:रूस से बीस नहीं समझ सक -रहा है। जिसने. हिट- 
लर की-अज्ेय, शक्ति को;परास्त किया, संसार के अधिकांश देश जिससे शख. 


और विविध वायुधानों;का, भल का आयात करते है, वह बहुंत बड़ा. गरीद. 


ई 


दे है; यह कहता सार कै आंख मेंघूलि-ड,लने-का- प्रयत्न है। समृद्ध देशों, 


में भी: कमी परिस्पित्रिवसात्‌ किही. वस्तुओं. की- कसी- होती-है । आयात: 
नियत तो सप्री:देक.आापूस में;करते ही कहते हैं । ममद्ीका,को. आरन . देशों, 


कु 
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से तेल का आयात करना पड़ता. हैं;। कई चींज .उसे मारतः से मंगानी” पड़ती 
हैं। :रू%; . अमरीका के .भी परस्पर व्यापार होते; हैँ।: कई चीजःअमरींका" रूख 
सेमंगाता है, कई चीज':रूस'भेजत्ताः हैं ।: अतः-यह-सब - वाते गरीबी; अमीसै . 
की:कसौरी नहीं हैः। चीन- भी गरीब नहीं है।. उसकी आबादी सबसे:बड़ी हैः 


` ७०,८० करोड़: की आबादी वाले देश ने कभी कहीं सें कोई अन्न मंगा लिये; 


इतनेःसें ही वह गरीब नहीं'कहा"जा सकता हैः 
`. इगङलैण्ड, फ्रांस, इटली, नावे" आदि ददेश. भी; पुङजींवादी , ही: देश हैं ! वे | 
भी अमरीका के समान ही क्यों नहीं-घनवान 'हो गये: हैं: ? वे देशः भी: विभिन 
देशों से अन्न, पटंसनः आदि, कई .वस्तुयें मंग्रते ` ही .हैं।: आज तोः: अमीरी* 
गरीबी” का मान दण्ड अन्न का.मंगात्ता या न मंगाततः है-ही$, नहीं; अरव देश 
आज पेट्रोल एवं डीजल बेचकर ' अधिकाप्निकः सम्पत्ति: वाले हो: रहे: हैं-। 
उन्होंने विकासशील--देशों कीः सहायता के लिये :सामूठिक: बैंड की: व्यवस्था 
की है, परत्तु-गेहुं, चावल. भादि उच्हें अन्य देशों से; हीः मंगातता पड़ता है. । 


आवश्यकता से.ही. सम्पत्ति पैदा होती हैं 


वस्तुतः यह शुद्ध भ्रामक प्रचार है कि, पूञ्जीवांद के. विदा. होते ही 
सम्पत्ति पैदा करने का आकर्षण-याप्रेरणा- विदा हो जायगा । कारण. सदी 
सबंदा ही मनुष्यों में सम्पत्ति: पैदा;करने का अकर्षण॒८रहतयः ही है। परि- 
स्थितियों एवं साधन सामग्नि्रों के" अनुकूल" होने में- आकर्षण; उत्साह या 
प्रेरणा कारगर होतीः है, अन्यया असफल हो जगती हैं। क्षुधा, पिपासा प्रत्येक 
प्राणी कोःअन्न; जल -प्राब्ति-के लिये-प्रःरणा- करतेः- रहते हूँ । आवश्यकता 
आविष्कार की जननीःहोतीः है;। वरषा; शीत; उड़णा-से:पीड़ित होकर प्राणी 
उससे बचाव के: लिये: मक्रान बन्नातां है, क़पड़।;बनाता हैं।. रोग से. पीड़िंत 


` ह्लोकारःउससे- बचाव के' ल़िश्रेण चिकित्सा का प्रबाध करता-है, औषधों की खोज 


करताःहै। अज्ञान ' निराकर्णार्थः शिक्षाःकोः व्यवस्थो करता है। यहःस॒ब 
आतें वर्तमान भौतिक पुङजीवाद की देन नहीं है । 
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मनुष्य ही नहीं, पशु पक्षी :मीं, कीड़े-मकोड़ें भी सबेरा होते ही मोजनकी 
'तलाश के लिये चल पड़ते' है । पशु-पक्षी आदि भी. अधिकाधिक चारा कहां, 
'कब-कब मिलतां रहेगा , इस बात की: जानकारी प्राप्त करते हैं। चींटी; 
मघुमवखी आदि अभीष्ट वस्तुओं का संग्रह भी पर्याप्त मात्रामें रखते हैं । इगो 
तरह मनुष्य भी करोड़ों वंषों' से, केवल डेढ़ सौ वषों से नहीं, नाना प्रकारकी 
उपभोग सामग्रियों एवं उनकी प्राप्ति के स्रोतों की खोज करता रहा है, 
उसे यह भी मालूम हो सका था कि गेहूं, चावल, घी, दूध, कपड़े आदि 
स्थायी वस्तु नहीं है । इनका संग्रह भी अधिक टिकाऊ नहीं होता हैं। इसी 
लिये विनिमय प्रथा का प्रचलन करके मुद्रा, दीनार, सुवर्ण, रत्न, मणि, 
नोट्स, हुन्डी आदि का प्रचलन करके, भोग प्राप्ति का स्थायी प्रबन्ध भी 
उसने किया है । सुवर्णे, रत्न, हीरे, मरि आदि बहुमूल्य वस्तुओं के बल पर 
बह कहीं पर भी विविध भूषण, वसन, भोजन आदि कं प्रबन्ध कर सकता 
है । इसीलिये कोटल्य ने तो मनुष्यवती मूमि को ही मुख्य अर्थ माना है, 


क्यों कि सब सामग्रियों का स्रोत वही है। अरबों, खरबों धन बटोरने की |. 


प्रथा और प्रेरणा डेढ़ सौ वषं आयु बाले पूञ्जीवाद से नहीं मिली, किन्त 
मनुष्य की आवश्यकता, लोम, तृष्णा, आदि के कारण मनुष्य में यह सब 
अनादि काल से ही है।. 


राजा, महाराजा, सम्राट्‌ उनके वैभव मुकुट, किरीट, हीरों, मोतियों 
'की मालाएं, दिव्य अङ्गद, कंकण दिव्य साल-दुसाल-आदि का विकास केवल 
डेढ़ सौ वर्ष के पुञ्जी वाद की देने नहीं है। यह सब लाखों. करोड़ों वर्षों से 
_ दुनिया में है। बड़े-बड़े महलों का निर्माण भी बहुत पुरानी बात है। सोने 
की लंका, रत्नों, मणियों की द्वारका पुरी के चमत्कार, डेढ़ सौ वर्ष के नही 
. हैं। ताज महल भी डेढ़ सौ बर्ष के पहले ही का है। ईर्ष्या से ही सही जिनमें 
सामथ्यं है, वे वैसी ही बस्तुर्ये बनाने या प्राप्त करने का प्रयत्न करते हैं। 
पुज्जीवाद की सम्पत्ति पैदा करने की प्रेरणा सफल होती तो आज बेकारों 
बेरोजगारों की मीड़ न दिखाई पड़ती, फुट पांथ पर सोने वालों की संख्यामें 
बृद्धि न होती । 


--) 
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असल में तो बौद्धिक श्रम एवं शारीरिक श्रम वाले श्रमिकों के प्रभाव 
से मशीनों का युग आया है। उससे होने वाले फायदे से आकृष्ट होकर लांखों 
मजदूरों का काम सौ दो सौ मजदूरो से- ही चलाने के लिये पूञ्जी पतियों ने 
मशीन को अपनाया, और उनसे बेहद लाभ उठाया | आज उसी के कारण 
संसार की सम्पत्ति एवं साधन मुट्ठी भर लोगोंको मिल गया । करोड़ों मनृष्यों 


. के हिस्से में बेकारी, बेरोजगारी, भुखमरी आयी । उसी का अन्त करने के 
लिए समाजवादी योजना है। 


पानी और हवा के समान सम्पत्ति मनुष्यों के उपयोग से बहुत अधिक हो 
जायगी, तो उसे बटोर कर कोई व्यक्तिगत बनाने का प्रयत्न नहीं करेगा, यह 
तकं समाजवादियों का है । मार्क्सवाद आदि समाजवादी पुस्तकोंमें ऐसे तर्को 


. का बहुधा उल्लेख हुआ है । घर्महीन, आधुनिक पुञ्जीवाद के दलालोंने उसकी 


चोरी करके, पूञजीवाद के पक्ष में जोड़ा है, जो कि सवंथा अनफिट है, क्यों ' 
कि कोई भी पूञ्जीपति व्यक्ति बिना मुनाफा के लोभ से कोई वस्तु पैदा ही 
नहीं करता । वह तो उसी वस्तु का निर्माण करेगा, उसीपर पूञ्जी लगायेगा; 


जिसकी खूब मांग हो, जिसकी कमी हो, जिससे खूब दाम वसूल हो। 
पूञजीपतिके पास निःसीम पूञ्जी भी नहीं होती की वे नये-नये कारखाने 


बनाकर मुनाफा के लिये नयी उपयोगी वस्तुओं का निर्माण करे । जब पूञ्जी 
पति अपने माल का सस्ता होना पसन्द नहीं करता, .तो विना मूल्य के ही सवं 
साधारण को प्राप्त करानेके लिए माल क्यो तय्यार करेगा । सामान्य मनुष्य 


भी प्रयोजन के बिना, किसी लाभ की आशा विना कोई काम नहीं करता है । 


“नहि प्रयोजन मनु्ृश्य मन्दोऽपि प्रवत्त ते!” बिना प्रयोजन के कोई अनजान 
पुरुष भी नहीं प्रवृत्ति होता है । यह बात अलग हैं किसीका व्यक्तिगत प्रयोजन 
होता है, किसी का सामाजिक प्रयोजन होता है। पानी और हवा किसी 
मनुष्य की कृति नहीं हैं, वह ईइवर की देन है। उसका भी प्रयोजन है 
प्राणियों का कल्यांणं । उसमें भी प्राणियों के धर्माधर्म का सहयोग है। हर 
एक सुख या दुःख तथा उनके साधन निहेतुक नहीं होते अतः प्राणियों के. 
घर्माधर्मं के अनुसार उन्हें सुख, सुख साधन तथा दुःख एवं दुःख साधन मिला 
करते हैं । [ - 


हम हक 


“ल्ाभ-काालोस एवं असोसित तृष्णा 


उहां :तोमतुष्य जो -मी:करेगा, ज़ो भी बनायेगा वह .ला मके लिए । पूञ्जी 
प्रतिः व्यक्ति-अपने. मुनाफे के लिए. ही .सम्पत्ति. पैदा करेगा ।.इसी- लिए पूञ्जी 
वाद के बलबूते पर पानी और हवो के संमान सम्पत्ति काः अतिरेक असम्भव. 
हैं। त्कोई समय एऐसाःभी-था; जब -ब्रिना-सूल्य- के -प्रकाश -नहीं-मिलता-थो । 
 दीपक,-लालदेन : ठाचे:सभी मूल्य-सापेक्षःहै। हर-जगह पानी भी -नहींसुनमः 
था । पानी का मी दॉस देना पड़ता था । परन्तु. आज़ की सरकारों, कारपो-: 
रेशन आंदि के प्रबन्ध .से सड़कों पर, राजमांर्गो:, उपमार्गो' पर सर्वत्र विद्युतः 
प्रकाश जगभगा रहा-है। हरःजगह फौन्चारे एवं सुन्दर -जल नलों द्वारा 
प्रंवको:सवंत्र सुंलंभ होता:है! उसी प्रकार समाजवादी सरकारें इतना -अन्न 
पाती पैदा कर देगी :कि प्रकांश और पानी के समान सबको सर्वत्र -वित्रिघः 
भोजन-पान, दुग्ध, दघि, मक्खन आदि “भी -सुलभ हो सकेगे-। वस्त्र, 
मूषण तथा "विभिन्न आमोद-प्रमोद की 'सामंग्नि यां सुलम हो सकेगी । . प्रूज्जी 
पति तो व्यक्तिगत 'मुनाफे के लिये ही सम्पंत्ति-पैदा करता है । परन्तु समाज- 
वादी सरकारें तो केवन उपयोग के लिए ही सम्पत्ति पैदा करेगी । अघिका- 
घिक वैज्ञानिक विकास से, उत्तमोत्तम मशीतों कॉरंखानों द्वारा विविध वस्तु 
में उपभोक्ताओं कीं संख्या के अनुसार निमित हो जांने पर कोई उन्हें संग्रह न 
करेगा । क्यों कि वह सवको सर्वत्र सुलम रहेगी ।'फिर कोई जैसे पानी और 
हवा को बांधकर नहीं चलता, घर में भरकर नहीं रखता, बैसे ही क्रोई मी 
'किसी मी उपभोग सामग्रो वस्त्र, भूषण. भोटर, वायुयान, साइकिल, दुग्ध, 
“मक्खन, भोजन आदि सामग्रियों का संग्रह नहीं करेगा, बांधकर घर में नहीं 
“बरेगा । कोई ज्यादा से ज्यादा दश जोड़े बस्त्र, दंश जोड़े जूते, दश मोटर 
रेख लेंगा । परन्तु पूज्जीपति तो अरबों, हीरो'को बटोरकर घर लेने पर भी 
संन्तुष्ठ नहीं होती, तृष्णा- बढ़ती ही चंली जाती है । यंदि तृष्णा मिट जाय तब 
तो व्यक्तिगत सम्पत्ति को सामाजिक बना देने पर तो समाजवाद हो ही जाता 


चर 
Ne 


“~ 
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है। घम निरपेक्ष भौतिक समाजवाद और भौतिक घर्महीन पुँञ्ीचिदि के समे 
थक तो इन बातों की केत्रंल कल्पना ही करते हैं । कहीं भी उनके एंतिहासिक 
उदाहरण नहीं है । | 


धर्म नियंत्रित शासन तंत्र में हों वास्तविक समाजवाद 
*. आध्यात्मवाद पर आधारित धर्म नियन्त्रित रामराज्य में तो यह सब 
व्यावहरिक रूप में सम्पन्न हो सकता था। “वस्तु विनु गथ पाइये” तुलसी के 
अनुसार रामराज्य में बिना मूल्य के सबको संब वस्तु मिलती है, क्यों-कि. घम 
नियन्तरि व्यक्ति या घर्मनियन्त्रितु समाज तो समाज एवं प्राणियोंके कल्याणां 


ही अनन्तांनन्त वैभव उत्पादन करते थे । वहां व्यक्तिगत मुनाफा का प्रश्‍्तःही 
_ नहीं था । उसी के छोटे-छोटे नमूने, आज भी भारत में दिखाई देते है । कहीं” 
ठण्ड सरबत के प्यांऊं गर्मियों के दिनों में, वाराणसी आदि में मिलते हूँ; 
जिनमें जो चाहे बिना मूल्य का शरवत पी सकता हँ । अनेक स्थानो में. खीर 
पूड़ी के मण्डारे, लड्डू. पूड़ी, मोहन भोग के भण्डांरे, और सदावत लगे हुये 
दिखाई देते है । कुम्भ पर्वों पर साधु 'सन्तों तथं किन्ही मी अभ्यागतोंके लिए 
उत्तमोत्तम भोजन सामग्री बिना दाम के ही भिल सकती है। घर्मनियंत्रित 
चंनवान्‌ अपने गाढ़ पसीने की कमाई से समाज या जनता के हितार्थं सीमित 
मात्रा में कुछ अपने घन का सदुपयोग करते हूँ । घमंनियन्त्रित व्यक्ति तो 
समाजीकरण बिना भी अपनी: सीमित सम्पत्तियों से भी परोपकार करते हैं । 
रन्ति देव का उदाहरण प्रस्तुत किगा ही गया है । 5 
कहा जाता है कि ' पूञ्जीवांद एक व्यक्तिगत प्रेरणा देता है, प्रत्येक. 
व्यक्ति को कांम करने के लिये वह प्रेरणा खत्म हो जय 'तौ फिर एके ही 
सस्ता है, पीछेंसे बेन्दृंक लगाओ । लेकिन बदके की व्येस्था स्थायी व्यवेस्था 
नह हो सकती” परन्तु यह संब पूर्वोक्त युक्तियों से समाहित है। सामाय 
जनों के लिए हाति का इर और लाम को सोम प्रेरेंणो को जीते है। 


| | [ ऽर्‌ ] 


` " इर्ष्या भी प्रेरणा दे सकती है। परन्तु डेढ़ सौ वर्षों के पूञ्जीवाद द्वारा ही 
ऐसी प्रे रणा मिलती है, यह बात युक्ति शून्य ही है। | 


विवेकयुक्त दण्ड | 
=. कहा जाता है कि, “जब खू श्वेव स्टालिनकी निन्दा करते हुये कह रहे थे . 
“कि स्टालिनने लाखों लोगों की हत्या की, साइवेरिया भेजा, जेलमें डाला, 
सारे मुल्क को खूनमें डूबो दिया, तब किसी ने उठकर पीछेसे कहा कि महा- 
. * ` शयः जो ये बाते आप - कह रहे हैं, जब' स्टालिन यह सब कर रहा था, तब 
भी आप स्टालितके साथ-थे, तब आप कहां चले गये थे ! ख शचेव एक मिनट 
चुप रहे और फिर उन्होंने कहा--“जिन महाशय ने यह बात कही है, कृपा 
॥ करके अपना नाम और पता दे दें।' लेकिन आदमी फिर नहीं उठा । फिर 
ख्‌ शचेवने कहा--आप कृपा करके उठकर अपनी शकल ही दिखा दे।' लेकिन 
. आदमीका कोई पता नहीं चला। फिर ख इ्चेव ने कहा जिस वजहसे आप 
दोबारा नहीं उठ रहे हैं, उसी वजहसे मैं चुप रह गया था, जिन्दा रहना था, 
तो चुप रहना जरूरी था ।” पृ० १७ यह बात ठीक हो सकती है कि भीषण 
दण्डं 'विधान उद्दे जक होता है । इसीलिये घमं शास्त्रों ने दण्ड विधान के लिये 
बहुत विवेककी आवश्यकता: बतलायी है । अपराध के गौरव, लाघव के अनु- 
` सार ही दण्ड विधान में लाघव, गौरव वर्तना उचित है। परन्तु किसी भी 
सैनियन्त्रित शासन त्त्रमें यही शिकायत हो सकती है। घर्म विहीन साम्राज्य 
चांद से भी धम निरपेक्ष अधिनायकतन्त्र भयंकर होता है। परन्तु अपराध 
| करने की प्रवृत्ति एवं कत्तव्य पालन में तत्परता का कारण भी होता है । 
fe महाकवि कालिदास के अनुसार कात्त वीर्य्याजु'न राजा, योग प्रभाव से 
,अपने राज्यके नागरिकों के. मनमें दुष्ट कर्म की कल्पना होते ही, उनके सामने 
घनुषवाण धारण किये हुये. प्रकट . होकर उनके आन्तर सूक्ष्म शरीर पर 
भी शासन करता है। इसी लिये तो शरीर से नहीं, मनसे भी कोई दुष्कर्मकी 
कल्पना करनेमें भी स्वतन्त्र नहीं बा। 


[ ७३ ] 
“अकार्य्येचिन्ता समकालमेव प्रादुर्भवशचापघरः पुरस्तात्‌ |. 
अन्तः शरीरेष्यपि यः प्रजानां प्रत्यादिदेञ्चाविनयं विनेता ॥?” रधुवंश 
` ` शासन का गरम या उग्र होना लाभदायक ही होता है, परन्तु निरपराध 


को दिया गया दण्ड शासन और राष्ट्र के विनाश का हेतु होता है। इसी लिये 
विवेक अत्यन्त आवश्यक है । . . 


परार्थं का प्राधान्य 


कहा जाता है कि, “पुञ्जीवाद सम्पत्ति पैदा कराता है । बड़े सहज ढंगसे 
किसी के पीछे कोड़ा नहीं, किसीके पीछे बन्दूक नहीं । लेकिन व्यक्तिकी अपनी 
-छोटी सी दुनियां है । उसकी अपनी प्रेरणा है। अगर अपनी पत्नी बीमार है, 
तो आदमी रात भर काम कर सकता है लेकिन मनुष्य बीमार है, तो वह 
-सोचेगा, मनुष्य तो इतने दुर की बात हो जाती है । उससे कोई सम्बन्ध नहीं 
वनता है, उससे कोई प्रेरणा नहीं पैदा होती । अगर मुझसे कोई कहता है, 
मेरे बेटे को पढ़ाना है, तो मैं गढ़ा खोद सकता हूं, भरी धूप में। अगर कोई 
कहता है, मनुष्य को शिक्षित करना है तो वात हवामें खो जाती है। कहीं 
मेरे उपर चोट नहीं पहुंचती है । अपने लिये घर बनाना है, छाया करनी है. 
बाग लगानी है, जिसमें फूल खिलेगा तो समझमें आती है बात। जब कोई 
राष्ट्र के बगीचे की बात करता है। तब बात शो जाती है । | ह 
आदमी के चेतनाका दायरा बहुत छोटा होता है। वैसे ही जैसे दिये का 
प्रकाश चार पांच फुटके आसपास पड़ता है। ऐसी ही आदमी की चेतना है । 
बहुत सीमित घेरेमें पड़ती है। जिस घेरेमें पड़ती है उसीका नाम है परिवार । 
अभी भादमीं परिवार से अधिक बड़ घेरे के योग्य नहीं है परिवारके बाहर 
जैसे बडा घेरा हो जाता है, वैसा ही आदमी सुस्त होता चला जाता है। 
उसकी प्रेरणा खोती चली जाती है। राष्ट्र, मनृष्यता, विश्व इनसे बड़े घेरे 
हैं कि मनृष्यकी चेतना पर इनका कोई परिणाम नहीं होता । पुञ्जीवाद ने . 


|| 


[| ७४] 
उसकी व्यक्तिगत चेतनॉके आपरे सम्पर्ति सूजनेकी एक दौड़ पैदा कर दी 
हैं;ःऔर सम्पत्ति-पैदा की है; 'शनिपौदा किया है 
. - ईसाके मरनेके-बाद-१०५० .वर्षमें जितना. ज्ञान संसारमें पेदा"हुमा, 
पुञ्जीबादके डेढ़ सौ वर्ष में उतना+ज्ञान पैदा-हुआ । उतना -इधर पांच वर्षो 
में ज्ञान पैदो हुआ! पुरानी दुनिया १८५० वर्षमे जितना काम करती 
थी, वह पूञ्जीवादकी दुनिया पांच वर्षमें पुरा कर रही है। यह एक चमत्कार 


है, लेकिन हम पुञजीबादको गाली देते जा रहे हैं. बिना यह समझे कि मार्ग | 


तय्यार कर रहा है जहां से सम्पत्ति बरसजायगी। मार्ग तय्यार कर रहा 


- है, जहां वह प्रत्येक व्यक्ति को सम्पत्ति कें सुजन में संलग्न कर देगा । वह 


मागे तय्यार-कर रंहा'है,-जहां-से : घीरे-घीरे "सम्पत्तिका अतिरेक हो जायगा 
उसदिन पुञ्जीवाद का बेटां'सहज'ही में पैदा होगा ।' इत्यादि पृ०१७-१८ 
मर्तु थेह 'बात 'पूर्वोक्त रीतिंसे निःसार सिंद्ध हो जाती है, क्योंकि सैम्पेत्ति 
वंदा के रे की प्र रेणा नेयो महीं है । घेन कमाने की इच्छा, धनवान्‌ बनंनेकी 
इच्छा सबको स्वंमावेसे ही होती है। अनुकूल सांबंनों और परिसिथतिंके होने 
माराइच्छा सफल होती है अन्यथा घिंफेत होती है। दुनियामिं विसीकी 
स्वार्थ का पाठ'पढ़नी नेंहीं पडतो हैं। अनोदिकाल' से प्राणी स्वाथी होतै है। 
प्ैरिवार:तो फिर भी कुछ परॉर्थे से भी सम्बन्ध रंखंता है । संसारमे भातं, 
पित, पुत्र, अति -आदि'संबंके पहले अपना व्यक्तिगत स्वार्थ होता है। इंसी 
लिये व्यक्तिगत सुंखों,'सुंख सांधनोंका त्रिगेध होनेसे परिवारका हित भौ पीछे 
पड़ जाता है। “मतंमस्तु कमाय सेवे प्रिय भवति” यह प्रसिद्ध ही है। 


` परन्तु किचित्‌ विचार करेने पर मजुष्योंमें ही नहीं, पशुओंमें भी परार्थे का ही 


श्राधान्य होतो है। जंगलैके पशुं मी अपने' बच्चोंकी रक्षाके लिये अपना प्राण 
तक दे देते हैं । व्यक्ति, पर्रिवारे के हितार्थ अपने हित को खतरे में डाल'लेता 
है । पत्नी-बच्चों तथा माता-पितांका ए भरण पोषण करनेके लिये प्राणी बड़ा 
से बड़ा त्याग कर सकता है । ठीक इसी तरह समाज एवं ` राष्ट्रके लिये भी 
व्याग बलिदान किया जा सकता हैं। जहां सभाजेकें हितके साथि 'ही 
धत्महिति जुड़ा होता है,-वहांःतो कंहंना-ही कया (है । राष्ट्रं या समजिर्मे 


श 


[ ७४५ ] 
यदि प्लेग-या कालरा _ फँलेगा;:तो व्यक्तियों पर-भी :उसका असर तत्काल ही 
पडता हैत गांचमें आग लगती है, -तो मेरे घरमें आग -नहींलगी है, यह 


` समभकर कोई भी: उपेक्षा नहीं-करता है सभी लोग -आग-चुराने'में -सहयोग 


करते;हैँ। इसी तरह -आदत-डालने पर स्वार्थ गौर हो जाता-है। एक 
सीमित घेरे और-दायरे को छोड़कर परिवार, समाज, राष्ट्र और'विशव' हितमें 
मी तत्परता और -सहयोगः होता है-। --जब 'राष्ट्रकी- ससुद्धिमें: ही व्यक्तिगत 
सुविघायें भी सुलम हो सकती-हैँ, .तब तो-स्वार्थ की हृष्टि से भी राष्ट्र की 
समृद्धि के लिये प्राणी --दत्तचितःहोता"्हैः। इसी 'हष्टिंसे रूस, ` चीत्नमें 
तत्परता केः साथ लोग राष्ट्रोन्नति-में लगे हैं.।-जापान में-तो वेसा समाज न 
होने: पर भी राष्ट्रीयता की-उत्कृष्ट-भावना है। 


सम्पत्ति पूर्ण स्थिति ति रपेक्ष नहीं... 


रूस चीन आदिंमें भी शारीरिक एवं वौद्धिक योग्यता की परख'औरं 
उपंयोग होता है। इसलिये'विशिष्ट'वँज्ञानिक एंक उत्क्रष्ट'इंजींनियरंके उत्कृष्ट 


योग्यता के अनुसार ही उनके काम दीम, आराम की व्यवस्था होती'है। 


दाम, आराम, की विशेषता के लिये योग्यता एवं कामों में भी "विशेषता 
लाने की होड़ चलंती ही है। इसीलिये 'पूञजीवोंद ने व्यक्तिगत चेतना के 
आधार पर सम्पत्ति सृजन की एक दौड़ पैदा की है, यह कहता सही नहीं 
है।।'यह दौड़ अनादि कोल से है. । मनुष्यों में ही नहीं पशु, पक्षियों में भी, 
जीवेन साधन, चारा, हू ढ़ने और संग्रह की भावंना प्रचलित है । डेढ़ सौ वर्षो 
में जो ज्ञान और सम्पत्ति पैदा हुयी है, बह पूर्व स्थिति निरपेक्ष नहीं हैं । यंदि 
पूर्व॑ पृष्ठ भूमि वैसी न होती, तो ज्ञान एवं सम्पत्ति अर्जन में वँ "स्थिति नहीं 
हो सकती है मनुष्य उत्पन्न होकर: पहले धीरे-धीरे बुद्धि और शक्ति का संचये 
करता है। उस पृष्ठे भूमि पर ही अर्गली प्रगति निर करती है। पूर्व, पूर्ब 
के ज्ञानों की सहायता से ही पूञ्जी उत्तरोत्तर ज्ञानों का विकॉस 
करती है । । 


[ ७६ . ] 
' ` ` पिछले पन्द्रह वर्षो, और पांच वर्षों की प्रगति की भी यही म्थिति है । यह 
प्रगति की स्थिति मी पुञ्जीवाद या पूञ्जीपति की देन नहीं हैं, किन्तु इसमें 
मूस्य हाथ वैज्ञानिकों, महायन्त्रों, मशीनों, कारखानों का हैं। उसका आवि- 


भवि, बौद्धिक एबं शारीरिक श्रम करने का कार्य, तो श्रमिक ने किया है ।. 


पूञ्जी पतियों ने पुञ्जी लगाकर उनसे बैसे ही फायदा उठाया है, जैसे सामू- 
हिंकें भूंमि पर सबल लोगों ने अधिकार कर उसे व्यक्तिगत बना लिया था । 
जंगली सामूहिक फलों पर अधिकार कर, कोई,उनको बटोर कर व्यक्तिगत 
बना लेता है। वैसे ही कुछ पैसा खर्च कर पूञ्जीपतियों ने बौद्धिक एबं 


` दैहिक कुशलता और श्रमसे निमित यन्तरों, महायन्त्रं, को स्वायेत्त कंरके पूञ्जी 


बना लिया और वे उसे पूञ्जीबाद की देन समझने लगे। वंस्तुतः इन सभी 


. विकासों का श्रेय यन्त्रों एबं उनके आविभवि करने वालों को ही देना 


चाहिये । 


मशीनों के प्रभाव से ही जितना दशलाख मनुष्यों से उत्पादन हो सकता 
है, उतना हजार आदमी उत्पादन कर सकते हैं, जितनी वस्तु हजारों 


_चर्षो में मी नहीं उत्पादित हो सकती है, उतंनी एक दिन में उत्पादित 


हो संकती है। यन्त्रों, महायन्त्रों के कारण जैसे पुञ्जीव।दी 
व्यक्ति उत्पादन कर रहे हैं, उससे अधिक सरकारें उत्पादन कर रही हैं। 
समाजवादी सरकारों की भी उत्पादन की रफ्तार वैसे ही है। फिर इसके 
लिये पुञजीबाद को श्रेय कैसे दिया जा सकता हैं? हाँ कल कारखानों की 
स्थापना करके उनसे लाम लेना, पहले पहल पूञ्जीपतियों ने इस लिए 
किया कि उनके पास पैसे थे, जिसके कारण वे मशीन खरीद सके । इसी लिए 
संघाजवादी भी इतना श्रेय तो पुञ्जीबाद को देते ही हैं कि उसने बड़े-बड़े 
कारखाने खोले और एक ही जगह सैकड़ों कारखाने खोलकर, श्रमिकोंको एक 


. चित्र होने का अवसर दिया। बँज्ञानिकों को भी नये-नये यन्त्रों के ईजाद 


गतिरोध पैदा करके समाजबाद के लिए अवसर दिया और अपना विनाश भी 


करने के लिए घन और सुविधा देकर प्रोत्साहित किया और समाजवाद की 
भूमिका वना दिया। पर इन कार्यों के द्वारा भी उसने अपने मांगे में ही 


हे 


हू 
$+ 


®. 
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कर लिया । पूञ्जीवाद का बेटा समाजवाद सहजमें नहीं पैदा होता है । उसके . 
पैदा होने में पूञ्जीवाई को मरना-ही पड़ता है। -अतः यह कहना , निरर्थक 
है कि--“पूञ्जीबाद गर्भ का काल है। उसके नी महीने पुरे हो जाते हैं। 
पुञ्जीवाद जी ऐतिहासिक प्रक्रिया को पुरा हो जाने दे, क्योंकि जैसे पुञ्जी- 


वाद सामन्तवाद को समाप्त कर ही पैदा होता है, वैसे पुञ्जीवाद को 


समाप्त करके ही समाजवाद पैदा होता है ।” पृ० १८-१६ . ` 


ससाजवाद लान के अनक माग 


यह कहना भी 'निरर्थक है कि “माक्स को भी कल्पना न थी कि रूस में. 
पुञ्जीवाद समाप्त होगा क्योंकि रूसमें पूञ्जीवाद थे, ही नहीं । चीन साम्य- 
वादी हो जायगा, इसकी कल्पना माक्स को न थी। क्योंकि चीन तो अत्यन्त 
दरिद्र था। माक्स की हृष्टि में अमरीका या जर्मनी में पुञ्जीवाद पहले 


` दूटेगा । लेंलिन टूटा रूसमें, टूटा चीनमें, तोड़नेकी कोशिश चलती है हिन्दुस्तान 


में येसब गरीव मुल्क हैं । इनके पास पूञ्जी की व्यवस्था नहीं 
है। लेकिन इनके पास गरीबों का बड़ा समूह है। उस समूह की ईर्ष्या को 
जगाया जा सकता है। पृ. १९ । स्पष्ट है कि फलके अनुसार कारणकी कल्पना . 
करनी चाहिए । माक्स के अनुसार उत्पादन साधनों, भूमि, सम्पत्ति, कल, 
कारखानों, उद्योगों का व्यक्तिगत होना ही पूञ्जीबाद है। उसका. समाज के. 
आयत्त होना ही समाजवाद है। उस समाजवाद के लिए वर्ग भेद, वरे 
चेतना, वर्ग संघर्ष, वर्ग विध्वंस के मार्ग से भी समाजबाद आता हैं । पु'जीवाद 
का विकौस भी समाजवाद का एक साधन हैं। [ ॒ 

माक्स के अनुसार इंग्लैण्ड, अमरीका जैसे लोकतंत्रवादी देशों में पालिया 
मेन्ट्री सिस्टम से भी समाजवाद लाया जा सकता है। समाजवादी विचार के 
लोगों का बहुमत हो जाने पर एक प्रस्ताव के द्वारा ही राष्ट्र की भूमि, 
सम्पत्ति, उद्योगों, खानों का राष्ट्रीय करणं हो सकता है। भारत में उसी. 
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रास्तें समाजवाद आ रहा है। मास के अनुसार श्रमिकों; मजदूरों के द्वारा 
ही समाजवादी कान्ति होती है; किसानों के. द्वारा नहीं; क्योंकि: किसान स्वयं 
मीपूःजीपतिं है। उसके पास भीं उत्पादनः साधन-मूमि है।- भले! वहं छोटीं 
“यू'जी हो; परन्तु'है' वह “मी फू'जीः। चीने में किसानों ने. ही ्ांतिं'की । जिस 
किंसीःतरह भी राष्ट्र के उत्पादन साधनों का समाजीकरणं' ही? समाजबाद” 
है । वह पालियामेन्ट-के'प्रस्ताव से हो सकता. है; वर्ग संघर्ष सेमी हो सकता 
है । चीन में किसानों की काँति से हो गया । : 


कहा जाता है कि, 'माकसं ने दृढ़तापूर्वक कहा था कि भी कान्ति होगी _ 
तब सर्व हारा के ही,अधिनायक्त्व.में होगी। उसने श्रमिक वर्ग को ही उदीय- 


आन वर्ग माना है। शोषित एवं गरीब होनेपर भी किसान वर्ग के द्वारा क्रांति 
नहीं“हो सकती । परन्तु चीन में'उसकी ' मविंष्यवाणी वाधित हो गयी, यंत्रों, 
महायंत्रों के निर्माण से जैसे पूं जीपति. उत्पादन बढ़ा सकता है; वसे ही समाजः 
वादीः सरकार भी उत्पादन बढ़ा सकती है. आजकल तो मजदूरों से काम लेने 
के लिए उनके पीछे. बन्दूक लगाने. की आवश्यकना ही नहीं । ` इस समय तो' 
मंशीन८स्वयं . मजदूर पर हावी होकर उससे' काम.-करती है । मशीन के सामने 
खंड़ा मजदुर काम करने से आना कानी' या शिथिलता चाहे तो भी नहीं कर 
सकता । उसे"सावघानी 'से, मुस्तैदीसे काम- करनाः ही पड़ता है। थोड़ा सा भीः 
प्रमाद छिंप : नहीं सकता क्षण-भर की ` शिथिलता से: ही आगे पोळे कार्य की 
चारा ठप्प पड़ जाती है'। ऊपर से नीचे तक जहां से. काम में प्रमाद हुआ है 
उसका पता लग जायगा । अतः मजदूर को काम करना पड़ेगा या. हटना 
पड़ेगा । कार्य की घारा बंधी रहती है; लाइन लगी रहती है। फलतः आज 
कल-अपसे यः” पराये 'कार्यो' में भेद के'कारण काम में तत्परता या लापरवाही 
का स्थान बहुत ही कम रह गया है?। हाँ जहाँपूःजीवाद -में यन्त्रों, महायन्त्रों 
केःब्रिकास-से भेमीरी' सिमट कर मुट्ठी: भर. लोगों'में आ 'गयी है, शेष करोंडों 
_ के“हिस्से में - गरीबी) ` वेरोजगारी'मिलती!है वहां समाजवाद. में ऐसा. नहीं 

होल यन्त्रो महायन्त्रों के -विंकास' तथा संत्रालनः में योग्यता के अनुसार 
विशेषज्ञों: वैज्ञानिकीं,: इंजीमिंधरों? कारीगरेंग्तवा: शारीरिक़अ्म्रः जीःवयोंः 
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को. मी. काम, दाम,. आराम, की: व्यवस्था: की. जाती है। - कामः 
` के घण्टों-में कमी: करके, तथा- काम. बढ़ाकर, सब की. व्यवस्था: की -जातीहिःः 


पू>जीवादी. अव्यवस्था से ही क्रान्ति. . 
प्रसन्नता.है कि रजनीश: ने; यह: माना: की माक्स: का चिन्तक् बहुतः 
वैज्ञासिक था-। वह ठीक कह रहा था-कि जहां।पुल्जीवाद- ठीक. व्यवस्था : को: 
विकसित. कर लेगा, वहां से. उसको विदा, हो: जाला. पड़ेगा।। यहां. तक्र, तोः 
ठीक़: है; परन्तु उनका हेतूपन्यास “क्यों.कि जब सम्पत्ति ज्यादा हो।जामेीँ 
तो व्यक्तिगत सम्पत्तिको कोई: अर्थ नहीं रहः जाग्रगा'” पृ०१६: गलत; हैः का स्स 
प्राणी की. तृ्णा.का अन्त नहीं. हैं ।.भनन्त-अनन्त सम्पत्ति -रहनेपर" भी: प्राणी 
उसके: बढ़ ने. में: ही-सुख. का: अनुभव करता. है 


“यत्पृथिव्यां 'ब्रीहियवं हिरण्यं पशव स्त्रियः । 
सर्व' नैकस्य. पर्याप्तमितिमत्वा . शमं ब्र जेत-।। 


व्यक्तिगत लाम के बिना... पूञजीपति के उत्पादन. में. प्रवृत्ति ही असंभव. 
होगी । अतः मार्क्स का अभिप्राय यही था कि पूञ्जीवाद का पूर्ण विकास. 
होने से उसके सामने गतिरोध खड़ा हो जायगा । बेकारी बढ़ने से राष्ट्र की 
क्रय शक्ति क्षीण होगी, बाजार में माल की खपत न होगी। खपत न होने 
से उत्पादन की गति मन्द करनी पड़ेगी । उसके लिये मजदूरों की छटनी 
करनी पड़ेगी । उससे और भीं बेकारी बढ़ेगी । राष्ट्र की ऋय शक्ति भी क्षीण 
होगी । इस तरह पुञ्जी वाद के सामने सिवा समाजीकरण को. निमन्त्रित 


करके, स्वयं विदा होनेके अतिरिक्त कोई मार्ग ही नहीं है। 
रजनीश. कहते है कि 'लेकिनं उसे पता-नहीं था कि जब क्रांतियां होगीः तब 


पूञ्जीवादका, सम्पत्तिका कोई अर्थः नहीं रहं.जायगा-। पु-१९ परन्तु. यह कथन 
निरथंक है । शोषित; श्रमिक वरग 'की ऋन्तिप्रों से'शोषक. वर्ग का। पुञ्जीकाक 


का विघ्वन्स. होता है.। अर्थात" उत्पादन'साघा, . भूमिः सम्पत्ति; ` कारखाने: 
सुब. सम्राज. के बन जाते. हैं। तब: मुनाफा: कमाने के"लिये£ किसी का. शोषण 


नहीं किया: जा सकता. हैः। ON 
इसी-तरह, यह उनका कश्चनः भी -सार, शून्य है कि) लिकिन... उस्ते. - माक 
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को' पता न था कि जो क्रान्तियां होगी वह्‌ पुञ्जीवाद के सम्पत्ति पैदा करनें 


से नहीं। वह गरीब की इ््या भड़का कर हो जायगी ।” क्योंकि जब 
पूर्वोक्त तर्कसंमत क्रांति के कारण विद्यमान है, तो गरीबों की इर्ष्या भड़- 
काने मात्र से काति की कल्पना कैसे की जा सकती है? ईर्ष्या तो गरीब- 
अमीर सब में ही होती है। थोड़ी देरं के लिये मान लें कि-गरीबों की 
ईर्ष्या होती है और उसे भड़काया जा सकता है तो पूर्वोक्त लाभ के बिना 


इसंसे पहले कांति क्यों. नहीं हुयी ? स्पष्ट है ईष्यः मात्रं निरर्थक होती हैं। 
कौवा काँव कांव करता रहता है.। गेहूं पकता रहता हैं । खेत चर जाने पर, 
मृगों के रहने पर भी, घान और गेहूं बोये बाते हैं; सिचे और काटे जाते हैं। 
किन्तु जब पृज्जीवाद के द्वारा ही पुञ्जी के विकास में रुकावट आती हैं, 
उत्पादन साधन अतिस्वल्प लोगों में रह जाते है, राष्ट्र के अधिकांश लोग 


बेकार हो जाते हैं, क्य शक्ति क्षीण हो जाती है, माल की ' खपत में बाधा 


`` पड़ती हैं पुञ्जीपति की मशीन एंव उत्पादन निरर्थक होने लगता है, तभी 


कांति हौती है । उसमें ई्या न भी हो तो परिणामतः क्रांति अनिवार्य 


हों जाती है । _ 


प्रचार से हो परिवर्तन सम्भव 


. कहा जाता है कि, 'समाजवाद आना चाहिये था अमरीका में । 
लेकिन धां वैसा समाजवाद नहीं आया । वहां एक अर्थ में 


` समाजवाद आ रहा हैं, वह बैण्ड बजा कर नहीं आता चुप- 


चाप आता है। बाज टूटता है तो कोई खबर नहीं होती । सुरज निकलता 
है, तो कोई घोषणा नहीं होती, जिन्दगी में जो भी महत्वपूर्ण होता है, चुप 


चाप आता है। आ जाने पर ही पता लगता है, पर जो बैण्ड बजाकर आता 


है तो समझना कि कुछ जल्दी आने की कोशिश चल रही है। समाजवाद भी 


बँण्ड बजाकर आना चाहता है। परन्तु पूञ्जीवाद पूरा नहो तो समाजवाद. 
नहीं आ सकता है!” पृ.१९ परन्तु यह सब निःसार है । प्राचीनकालके नीति 


है] 


® 


- 


a 


के अनुसार --फल देखकर ही लोग योजना का अनुमान लगाते थे । योजः 
नाओं को अत्यन्त गुप्त रखा जाता था। और वह अनेक हष्टियों से. अच्छी 
बात भी थी । अब भी किन्ही अंशों में अनेक योजनाओं को गोपनीय . रखा 


-जाता है.। फिर वर्तमान काल की नीति के अनुसार कोई भी योजना और 


उसकी रूप रेखा, पहले रेडियों एवं अखबारों में देश विदेश में प्रचारित हो 


'जाती है। तभी उनका आरम्म किया जाता है। विशेषतः आन्दोलन. संघंटन' 


साध्य तो प्रचार के बिना संभव ही नहीं । कोई भी पुञ्जीपति अपनी सम्पत्ति 
को प्राणों से भी अधिक प्रिय समझता है । वह मरने को प्रस्तुत होगा, परन्तु 
अपना घन देने को तय्यार न होगा । फिर एक नहीं, अनेक नहीं सम्पूर्ण 
राष्ट्र व पूञजीपतियों के हाथों से मूमि, सम्पत्ति, कल, कारखाना छीन कर 
सबको सामाजिक बनाना कैसे संभव होगा ? इसी लिये वर्ग चेतनां वभे द, 


वग संघष, वग विध्वन्स के द्वारा ही यह संमव हैं। यह सब बिना बैण्ड बजा 
कर प्रचार किये संभव नहीं । शक्तिशाली संघटन से, आन्दोलन से अथवा 
` पालियामेंट के प्रस्ताव से ही यह सब संभव .होता है । सीधी अंगुली से घी 


नहीं निकलता है । सीघ सीधे कोई मी व्यक्तिगत सम्पत्ति. किसी को सीप 
को तय्यार नहीं होगा । 


पानी, हवा के समान कभी आम के फल, महुवा के फल, कभी कमी 


सेव, अंगूर भी आवश्यकता से अधिक हो जाते है। गेहूं, चावल, दूध भी 
(कमी आवश्यकता से अधिक हो जायेंगे तो मुफ्त में बांटे जा सकते है। फिंर 

` भी उनमें स्थायित्व नहीं हो सकता है। मुनाफा कमाने वाला तभी अपने 
` ` काम में सफल होगा, जब वस्तुओं की कमी से और मंहगाई बढ़े । उत्पादन 
` साधनोंको,- विशेषकर हीरा,जवाहर, स्वर्ण, रत्न, नोट्स आदि कभी भी दूसरों 
के हाथ में नहीं देगा । अतः बिना आन्दोलन और आइिनेन्स या कानून का 


वँण्डं.बजाये समाजवाद कभी आने वाला नहीं है । 


` _ धमे नियन्त्रित शासन तन्त्र रामराज्य या र्म राज्य में तो वैध सम्पत्ति 
भूमि, खान, कारखाने आदि का राष्ट्रीयकरण अभीष्ट भी नहीं है।. लैप्त 
“सम्पत्ति आदि का हरण पाप भी है और उनका अपहरण एक प्रकार .का 
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दस्थुकृत बलात्कार, डाका ही है और जायज सम्पत्ति का मालिक धर्म एवं 
कत्तँव्य बुद्धि से ही आवश्यकता से अधिक वस्तुओं का दान, वितरण आदि 
कर सकता है। आथिक असंतुलन दूर करने के लिये, आमदनी का पञ्चधा 
विभाग, यज्ञादि द्वारा समाज में विभाजन, आदि किया जाता है। कत्तव्य 
'विमुख होने पर शासन भूमि, सम्पत्ति आदि का अपहरण करके बेकारों की 
बेरोजगारी दूर करने का प्रयत्न करता है। मनके अनुसार इस तरह दोनों का 


ही हित होता हैं । 


अ्रिक क्रान्ति से ही समाजवाद. 

` कहा जाता हैं कि आज समाजवाद हिन्दुस्तानमें सम्पत्तिको बांट लें और 
पुञ्जी की बढ़ती हुई, बनती हुई बिल्कुल प्राथमिक व्यवस्था को तोड़ दें, तो 
कया होगा ? गरीब की ईर्ष्या तुष्ट होगी, लेकिन गरीब और भी गरीब होगा । 
गरीब भूखों मरेगा गरीब की ईर्ष्या तृप्त होगी । लेकिन गरीब अपने हाथ 
नें आत्म धात कर लेगा । हिन्दुस्तान में पुञजी की बनती हुई व्यवस्था 
को सबं तरह का सहयोग चाहिये । आज तो हिन्दुस्तान को पूञ्जी वांदी 
"होने का ठीक अर्थों' में निर्णय लेना चाहिये कि हम पचास वर्षो में ठीक 
पुञ्जीवाद पैदा कर लें | समाजवाद उसके पीछे ही आने वाला है! उसे 
लानेके लिये किसी इन्दिरा जी की जरूरत नहीं पड़ेगी । वह आ जायेगा अपने 
आप | पृञ्जीवाद कौन लाया था? जब सामन्तवाद की वस्था उस 
जगह पहुंच गयी तो पुञ्जीवाद आया। ऐसे ही समाजवाद आयेगा 
लेकिन धैर्य चाहिये अर्ध्यं इतना नुकसान कर सकता है, जिसका हिसाव 

लगाना मुश्किल हो जायेगा । ह 
सुना गया है कि, एक बार रथ चाइल्ड के पास एक समाजवादी गया 
ओर उसने कहा कि तुमने सारे देश की सम्पत्ति हडप कर ली है। बांट दो 
शो सारा देश अमीर हो जायगा । रथ चाइल्ड ने उसकी बात सुनी, कागज 
पर कुछ हिसाब लगाया और उससे कहा कि ६ पैसे आपके हिस्से में पड़ते 
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हैं, आप लीजिये और जो जो आयेंगे, उनके हिस्से में जो पड़ता हैं, उनको 
देता जाऊंगा । मेरे पास जितनी सम्पत्ति है, अगर मैं सारी दुनिया में बांटू तो 
एक एक आदमी को ६-६ पैसा बांट दू गा । 


हिन्दुस्तान में तो अमी सम्पत्ति अद्भूरित हो रही - है। पूरा देश गरीब 
' है। हिन्दुस्तान पूरा का पूरा इस तरह जी रहा है, जैसे औद्योगिक क्रांति. के 
पहले यूरोप था। अभी औद्योगिक ऋति भी यहां नहीं हो पायी है। औद्यो- 
गिक क्रान्ति हो तो सारा देश उद्योग से भर जाय, सारा मुल्क सम्पत्ति पैदा 
`. करे। मुल्कमें करोड़ों छोटे, बड़े टाटा, बिड़ला हों तो ही वे सपने पूरे हो सकते 
हैं सम्पत्ति पैदा मुल्क में हो जाय तो कोई टाटा, कोई बिड़ला सम्पत्ति विभा- 
जनको न रोक पायेगें। वे ही सम्पत्ति इतनी पैदा कर जायंगे कि वह बांदी जा 
सके । अन्यथा वह बांटी भी नहीं जा सकती । समाजवादसे सावधान होने का 
यह मतलब नहीं है कि मैं समाजवाद का सत्रु हूं ।” (पृ० १६-२०-२१) 
वस्तुतः पूर्वोक्त पूर्वापर विरुद्ध ही है |: जिस, समाज- 
याद्‌ को रजनीश जी. खपुष्पवत्‌ अत्यन्त असत्‌ बतला रहे थे, वही 
अब उनकी दृष्टि में पूञ्जीवाद के ठीक विकसित होने पर अनिवार्य रूप से 
आता है। पर जो अत्यन्त असत्‌ वस्तु है, बादशाह के कूठे कपड़ों के तुल्य 
होता है, वह कभी अनिवार्य रूप से आ सकता है? समाजवाद के सिद्धान्त 
: से जो सर्वथा अपरिचित है, जिन्होंने केवल समाजवाद के सम्बन्ध में अखबारी 
. हो हल्ला सुन रखा है, समाजवाद की कोई पुस्तक नहीं पढ़ी है, वे ही समाज- 
वाद में सम्पत्ति के बंटवारे की बात करते है! सम्पत्ति के बंटवारे पर व्यक्ति- 
गत सम्पत्ति बनी ही रहेगी, तो समाजवाद कहां आया ? वह तो पुञ्जीवाद ही 
है। समी भूमि, सम्पत्ति, उद्योगों, खानों का वटवांरा नहीं, राष्ट्रीकरण ही 
समाजवाद है । ९ 


` रथ चाइल्ड ने, अंपनी सम्पत्तिं का हिंसाब लगाकर ६-६ पैसा देने की 


. ब्रात मळे कही हो, पर वंह समाजवाद नहीं है । समाजवाद - अपने आप कभी 
: चहीं आयेगा । जैते पुञजीवाद लाने में व्यापारियों का प्रमुख हाथ: माना 
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जाता है, वैसे ही समाजवाद लाने में श्रमिकों की क्रान्तिका ही प्रमुख हाथ 
होता है। भारत में औद्योगिक क्रान्ति हो रही है। जो देखते हुये भी अन- 
देखी कर रहे है, उनको कोन दिखायेगा। यहाँ पालियामेण्ट्री सिस्टम से 
समाजवाद लाया जा रहा है, और इसीलिये औद्योगिक क्रान्ति का शुभद परि 
' णाम व्यक्ति विशेषों, पुञ्जीपतियों को नहीं, किन्तु समष्टि जनसमूह में 
' हो रहा है। पिछड़े लोगों को वढ़ाने का प्रयास चल रहा है। परन्तु फिर भी 
यहां अभी अघकचड़ा समाजवाद है । इसीलिये अभी अपना पेट भरने, बच्चों 
_ कें पालन-पोषण,-शिक्षण तथा शादी विवाह की चिन्ता सबको रहंती है। - 
इस समय राष्ट्रीय उद्योगों के सामने टाटा, बिड़ला आदिंकों के उद्योग 
` नगण्य हैं। लाखों कारखाने देश के कोने कोने में खुल रहे हैं। उनमें प्रमु 
_ हाथ सरकार का ही हैं। इस'देश में टाटा, बिड़ला के खत्म करने की कोई 
योजना ही नहीं है । टाटा, बिड़ला भी आज अरबों सम्पत्तियों के मालिक 
नहीं हैं। वे भी विभिन्न कम्पनियों के डायरेक्टर मात्र हैं । अधिकांश कम्प* 
` नियां पब्लिक से सम्बन्धित हैं। अतः उनके बाँटने का प्रश्‍न ही नहीं उठता है ॥ 


अतएव यह कहना भी निःसार है कि आज जो समाजवादी हैं, वे ही 
-समाजवांद के दात्र, हैं। उन्हें पता नहीं है कि वे क्या कंर रहें हैं। उसी 
पर वे बैठे हुए हैं, वे गिरेंगे अपने साथ सबको लेकर डूब जायंगे । 
सोच विचार कर काम करंना चाहिये । जो सम्पत्ति पैदा हो रही है। 
-उमकी व्यवस्था कहीं टूट नं जाय”, (पृ० २१) परन्त्‌ आज कोई बंटवारे की 
-बात ही नहीं है । है तो केवल इतना हीं, कि सम्पत्ति पैदा करनेवाले कारखाने 
व्यक्तिगत है.। जिनके द्वारा व्यक्ति विरोषोंको ही लाभ पहुंचता है । उसके द्वारा 
सम्पूण राष्ट्र को लाम पहुंचे। उसके द्वारा उत्पादन के मार्गे में गतिरोध न 
हो, राष्ट्रं में बेकारी न बंढ़े, राष्ट्र की कऋयशक्ति न घटे, माल की खपत न 
एके, मजदूरों की और बेकारी न. बढ़े, उत्पादन की रफ्तार मन्द न करनी 
` गड़े। अंलंबत्ता यह बात ठीक है कि, जिस काम को शासन हाथ में लेता है | 


a वही नकसान पहुंचाने लगता है | निजी उद्योगों में जितनी सम्पत्ति लगी है, र 


“ सरकारी उद्योगों में उससे दुगुना ही नहीं, हजारों गुना अधिक लगी. है। , 


br 
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लेकिन सब सरकारी उद्योग नुकसान पहुंचा रहे हैं, यह भी अतिरंजित 
वर्णन मांत्र हैं । 


` उत्कष्ट अधिकारियों की आवश्यकता 
वस्तुतः व्यक्तिगत उद्योगों में भी स्वयं उद्योगपति सबका मन ही देखता 
है । किन्तु अनुभवी कर्मे चारी ही उन कामोंको देखते हैं और लाभ बढ़ाते हैं। | 
अनुभवी उत्कृष्ट अधिकारियों के न मिलने पर उन्हें भी नुकसान उठाना 
पड़ता है। फलतः कितने ही उद्योगपति दिवालिये हो जाते हैं। ऐसे ही सर- 
कार भी ढू ढ़ ढू ढ़ कर जहां ऐसे अन्‌मवी लोगों के जिम्मे देखभाल सौंपती . 
है, वहाँ लाभ अवश्य होता है। कितने ही व्यक्तिगत मिलों के मैनेजरों को _ 
अधिक वेतन देकर सरकार उनको अपने उद्योगों में नियुक्त करती है। कई | 
उद्योगों में पहले नुकसान होता था परन्तु अब लाभ हो रहा है। बैंकों, ' 
बीमा निगमों, कोयले के उद्योग तथा स्टील के अनेक क्षेत्रों के उत्पादनों में 
रिकार्ड स्थापित किये जा रहे हैं। अस्त्र-शस्त्र, वायुयान निर्माण क्षेत्र में भारत ' 
की विदेशी लोग भी प्रशांसा करते हैं । हे 
` अवश्य ही अध्यात्मवाद पर आधारित धर्म निसन्त्रित अथ तन्त्र हो, तो | 
उसमें साम्‌हिक की अपेक्षा वैयक्तिक उत्पादन उत्कृष्ट हो सकता है और उसमें 2 
उत्पादनमें गतिरोध मिटाया जा सकता है । बेकारी,बेरोजगारी दूरकर राष्ट्रकी " 
ऋयशक्ति की रक्षा जा सकती है। वह भौतिकवाद पर आधारित धर्म निरपेक्ष 
शासनतन्त्र और धर्म निरपेक्ष पुञ्जीवाद से उत्कृष्ट व्यवस्था हो सकेती है। . 
किन्तु धर्म निरपेक्ष पूङ्जीवाद में शोषण, बेकारी, आथिक सन्तुलन अनिवार्य 
है । धर्मनिरपेक्ष समाजवाद के द्वारा उसका निराकरणं हो जाने परमी . 
बँयक्तिक स्वतन्त्रता सर्वंथा मिठ जाती है। सर्वापहारी अघिनायक वांदी शासन 
कां अन्तं करना अत्यन्त. असंभव हो जाता है। है 
रजनीञ्चजी कहते हैं कि, “समाज वाद का नाम चलता है, होता है राज्य ; 
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समाज के हाथमें सम्पत्ति कहाँ आती है? हाँ समाजके हाथ की सारी सम्पत्ति , 
राज्य के हाथ में पहुंव जाती है । जहां बंटे हुए पुञ्जीपति, थे बहुत वहां एक. . 


राज्य ही पूञ्रींपति रह जाता है। राज्य और राज्य की कुशलता हम देख 
ही रहे हैं । हमारे मुल्क में राज्य जितना अकुशल है, उतना गांव का छोटा 
दूकानदार भी अकुशल नहीं । आज राज्य जितना मूढ़ सिद्ध हो रहा है, 
किराना वेचने वाला भी इतना मूढ़ नहीं है। इस राज्य के हाथ में सारी 


सम्पत्ति दे देने का ख्याल सारे, उत्पादन खरोत दे देने का ख्याल है। अगर, 
हिन्दुस्तान ने मरने का ही तय कर रखा है । तब दूसरी बात है।? (पृ० २९) ` 
. परन्तु, वह कुछ अंशों में सत्य होते हुए भी सर्वाश | 


में सत्य नहीं है । कारण समाज तो व्यक्तियों का 
समविष्ट रूप ही है। किसी व्यवस्था का प्रबन्ध समष्टि व्यक्ति नहीं कर सकते 
किन्तु समाजके प्रतिनिधि ही प्रबन्ध का कार्ये कर सकते हैं। उन्हीं प्रतिनिधियों 


की सरकार होती है । इतना ही नहीं सरकारे मी कुछ व्यक्तियों के हाथ की 


कठपुतली ही होती है। इसीलिये जानलाक की बह उक्ति ठीक ही है कि- 
स्वतन्त्रता तभी अच्छी चीज है, जव उसके साथ उसकी सगी बहन सतर्कता 
भी रहे । बिना सतर्कता की स्ततन्त्रता आत्महत्या की स्वतन्त्रता से खतर 
नाक है । फिर भी समाज विस्तृत होता है। उसमें अच्छे भी व्यक्त होते हैं । 


पुञ्जीवाद में सम्पात कुछ लोगों की ही वपौती, मिलकियत बनकर रह . 


जाती है । परन्तु समाजवाद में सम्पत्ति किसी की व्यक्तिगत न होकर समाज 
की ही रहती है, और समाज के द्वारा हो उसका प्रयोग होता है । 
अकुशलता व्यक्तियों में भी होती है। आपके ही पूर्व कथानानुसार बुद्धि, 


विद्या, शक्ति, कुशलता, सम्पत्ति पैदा करने की क्षमता बहुत थोड़े ही लोगों: 


में ही होती है। अज्ञान, आलस्य, प्रमाद, अकुशलता, गरीवी, करोड़ों लोगों के 


हिस्से में आती है। फिर आज किराना बेचने वाला, ठेले को काम करने वालाः. 
भी आदमी उतना मूढ़ नहीं है, जितना राज्य मूढ है, यह कहना क्या पूर्वापर. 


विरुद्ध नहीं है? . 
वस्तुतः जैसे अनेक पूञ्जीपति पुरे भोंदू होते हैं, किन्तु उनके अनुभवी: 
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मैनेजर आदि व्यक्ति ही उद्योगों में उन्नति करते हैं, एक व्यक्ति सब काम 
नहीं देख सकता है । उसी तरह राज्यों में कुछ लोगों के अकुशल रहने पर भी 
अनेक क्षेत्रों में, अनेक योग्य व्यक्तियों के द्वारा कार्यों में उन्नति होती है । इसी . 
लिएमिला जुला कर चीन, रूस, भारत समी जगह उन्नति ही हो रही है। | 
प्रत्येक व्यक्ति का जीवन स्तर और कमायी अपेक्षाकृत बढ़ रही हैं | इतना 
और समझना चाहिये कि भ्रष्टाचार तथा भाई भतीजावाद के 
कारण योग्य व्यक्ति पीछे रह जाते हैं. अयोग्य आगे आ जाता है। कुशल 
उपेक्षित हो जाते हैं। अकुशल अधिकारारूढ़ हो जाते है । परन्तु यह सब वाते 
पूञ्जीवाद में भीं समान ही हैं । इसी लिए अध्यात्मवाद और धर्म नियन्त्रण के 
बिना कहीं भी न्याय और सुव्यवस्था नहीं हो सकती है । 


| 


"धं ही शासन का सच्चा नियंत्रक 
यह ठीक है कि, “राज्य की सत्ता जिनके हाथ में होती है, वे पागल हो 
जाते हैं। पर अव वे सम्पत्ति भी जनता के हांथ में देखना नहीं चाहते । ` 
सम्पत्ति की सत्ता भी अपने हाथ में चाहते हैं । राज्य के मद में जो पागल है, 
वे चाहते हैं कि सम्पत्ति की ताकत भी उनके हाथ में हों, अकेले राज्य की 
शक्ति ही उन्हें दीवाना बना देती है । घन की शक्ति भी उनके हाथ में पहुँच 
जाय तो वे निरंकृश ही हो जाते हैं फिर उनके ऊपर कुछ भी नही किया जा 

सकता । स्टालिन को हटाने के लिए कुछ भी नहीं किया जा सका । 
क्या आपको पता है किं हिटार भी सोशलिस्ट था । उसकी पार्टी का 
नाम नेशनल सोशलिस्ट पार्टी था। माओ को हटाने के लिये कुछ मी नहीं : 
किया जा सकता। दुनिया में राज्य के हाथ में इतनी ताकते हैं कि अगर. 
घन की ताकत भी उन सबके हाथ में चली जाय तो व्यक्ति बिलकुल 
नपू'सक हो जाता है, पूरा राष्ट्र नपु सक हो जाता है। फिर व्यक्ति में कोई 
शक्ति नहीं रह जाती ।” पृ०२२ परन्तु फिर भी व्यक्ति स्वातन्तर्यकी एक सीमा 


| न्ष ] 


माननी ही पड़ती है! अन्यथा तों अराजकता को ही प्रश्रय मिलेगा । शासन 


की निरंकुशता दूर करने के लिये घर्मेनियन्त्रण की आवश्यकता होती है। 


जैसे ऊंट के नाक में नकेल आवश्यक होत। है, हाथी पर अंक्श, घोड़े के मुख. 


में लगाम आवश्यक है, सायकिल'और मोटर में ब्रेक आवश्यक है, वेसे शासन 
पर धर्मं का नियन्त्रण आंवश्यक है, पर सम्पत्ति शासन पर नियंन्त्रण नहीं 
कर सकती । क्योंकि अनियन्त्रित शासंग जब चाहे, पुञ्जीपतियों के हाथों से 


सम्पत्ति छीन ही सकता है, उसके पास पुलिस, सेना, अदालतें रहती ही हैं। . 


अराजकता में किसी की मी सुख़ सम्पत्ति सुरक्षित नहीं रहती । अरा-. 
जकता में कमाता कोई है, खाता कोई. है । अतः राज्य का मद पागलपन का . 


हेतु होने पर भी, राज्य व्यवस्था खत्म नहीं कर दी जाती है। हर एक समझ 
दार राज्यव्यवस्था का हामी होता है। मद उसकी विकृति है। उसे ही दूर 
करने का प्रयत्न आवश्यक है । नाक में फुन्सी हो जाय तो फुन्सी ही दूर करने 
का प्रयत्न ठीक है । नाक कटा देना बुद्धिमानी नहीं है। उसी तरह राज्य के 
दोंझषें.कों भिटाने के लिये ही आन्दोलन और बगावत होनी चाहिए । राज्य 
व्यर्था मिटाने के लिये नहीं । हां प्रत्येक व्यक्ति के पूर्ण रूपेण घम नियन्त्रित 


एुकुं अध्यात्मनिप्ठ हो जाने पर तो राज्य की आवश्यकता भी नहीं होती । पर 


बहुं स्थितिं सदा संभव नहीं होती-। 
नवे राज्यं न राजासीन्नदण्डो न च दाण्डिकः । 
` ` ` धर्मेणेव प्रजाः सर्वा रक्षन्तिस्म परम्परम्‌ ॥ 
( म० भा० शझा० प० ) 


कृतयुगमें राज्य, राजा, दण्ड और दाण्डिक कुछ मी नहीं था, किन्त धर्मके. 


द्वारा सभी प्रजा आपस में रक्षा की व्यवस्था कर लेते थे । अध्यात्मनिष्ठ, घम 


निष्ठ होने से सब एक दूसरे के पोषक, रक्षक और हितचिन्तक ही होते हैं, 


शीषक नही । 


इसी तरह जब व्यर्षितिगत पृञ्जी से बेकारी, वेरोजगारी बढ़ जाती है 
राष्टू की शक्ति, सम्पत्ति साधन कुछ व्यक्तियों के ही हाथ में रह जाती. है, 


. करोड़ों, अरबों व्यक्ति सम्पत्ति साधन शून्य होकर भुखमरी के. शिकार होने 
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लगते हैं. तब सम्पत्ति का या तो घम नियन्त्रित शासन द्वारा आथिक असंतुलंन 
मिटाकर बेकारी, बेरोजगारी दूर करने का प्रयत्न आवश्यक होता है, अथवा 
स्वाभाविक रूप से जनक्रॉति द्वारा सभी साधनों, सम्पत्तियों का राष्ट्रिय करण 
होकर समाजवादी व्यवस्था के द्वारा सभी नागरिकों के लिए योग्यता, आवः 
श्यकता अनुसार काम, दाम, आरामं की व्यवस्था और सबको अपनी रुचि के 
अनुसार शिक्षा और रोजगार अपनाने का समानं अवसर और अपने परिश्रम 
का पूरा फल पाने का समान अधिकार की व्यवस्था होती है । 

` स्टालिन आखिर किसी न किसी रूप में हटाया ही गया । . र्वेतलाना के . 
अनुसार उसे अपने साथियों के द्वारा ही मौत का. शिकार ब्रनना पड़ा था। 


` स्टालिन ने कड़ायी के साथ काम लिया, पर जो भी कुछ किया, रूसः के. 


लिए किया, अपने व्यक्तिगत लाभ के लिए नहीं । स्वेतलाना उसकी एकमात्र. 
सन्तान थी। उसको उसकी कोई कमायी नहीं मिली । - वह गरीबी का. 
जीवन विताती थी, यह उसकी शवेतलाना पुस्तक से स्पष्ट है। . 

[ ख श्चेव भी कुछ कम प्रभावशाली नहीं था । किसी समय दुनिया के सभी 
प्रो में, अखबारों में सदा ही छाया रहा । आज उसका पता भी नहीं है, वह 
कहां है? कैसा है? उसको हटाया ही गया। माओ तो अपनी सुझ'बूझ के 
लिये प्रसिद्ध ही है। आज चाङ्गकाईशेक के चीन में और माओ के चीन में 


, आकाश-पाताल का अन्तर है। चीन उत्तरोत्तर विकास कर रहा है । परन्तु 


व्यक्तिगत सम्पत्ति में तो करोड़ों व्यक्तियों का शोषण होता ही रहता है | 
इतना ही नहीं पूर्वोक्त युक्ति के अनुसार पूजीवाद के मार्ग में ही गतिरोध 
खड़ा होकर, उसकी प्रगति को अनिवार्य रूप से रोक ही देता है । अतः अनि- | 
खाये रूप से पू जीवाद के स्थान में दूसरे बाद को आना ही पड़ता हुँ । 


जनहित के लिए शक्तिशाली राज्य आवश्यक 
रजनीश जी कहते हैं कि, “राजनीतिक एवं आथित स्वतन्त्रता हो तो 


व्यक्ति की वैचारिक स्वतन्त्रता शेष रहती हैँ । रूस, चीन में विचार की कोई 


[ ° ] 
स्वतन्त्रता नहीं है हिदुस्तान में भी कल: नहीं रहेगी । एक व्यक्ति की संपत्ति 
छींन लो, सम्पत्ति छितने के साथ उसके व्यक्तित्व का ० प्रतिशत हिस्सा 


समाप्त हो जाता है ।- सम्पत्ति छितते ही उपतके सोचने विचारने की क्षमता. 
भी छिन जाती है, क्योंकि उसके पास व्यक्ति होने की सामर्थ्यं क्षीण हो गयी + 


राज्यके पास सारी ताकतें, पहुंच जॉय तो व्यक्ति की हत्या हो जायगी । इसः 
समय सारी दुनिया में सबसे बड़ा सवाल है कि व्यक्ति को कैसे बचाया जाय ।. 


राज्य हड़प लेना चाहता है. सब, पर इस ढंग से हड़पता है और समझा . 


कर हड़पता है । वह कहता हैँ कि तुम्हारे ही हित में हडप रहे हैं । यह 
जो हम सम्पत्ति और उत्पादनके साधन अपने हायमै लेते हैं वह तुम्हारे लिये । 
इसलजिये जय जयकार मी होता है और वे ही लोग जय जय्रफ्ार करेंगे जो 
फाँसी पर लटक जायंगे और उन्हें पता भी नहीं चलेगा । सम्पत्ति एक बार. 


राज्य के हाथ में चली जाय तो राज्य निरंकुश है फिर व्यक्ति की क्‍या 


हैसियत । | ॒ 
... रूप में पचास सालते पचास आदमियों का एक छोटा सा ग्रुप, एक छोटा 
सा समूह मालिक बना बैठा हुँ । उस ग्रुप के हाथ के बाहर ताकत नहीं जातीः 


है । स्टालिन मरे, चाहे ख सचेत भा जायं, चाहे कोपीजन रहे, चाहे ब्रेझनेव, 


कोई भी हो, वह एक पचास आदमियों का छोटा सा ग्रुप सारे मुल्क की. 
छाती पर हावी है। कोई इनकार नहीं हो सकता क्योंकि विरोध करने. 


के पहले ही जबान कट जाय .। इनकार करने के पहले ही आदमी का कोई 
पता नहीं चले । 


राज्य के हाथ में जब पुरी शक्ति हो तो व्यक्ति क्या कर सकेगा ? इस | 
लिये राज्य की शक्ति निरन्तर कम करनी है, बढ़ानी नहीं हैं, क्योंकि अन्ततः , 


एक ऐसा समाज चाहिए जिसमें राज्य काम चलाऊ व्यवस्था मात्र रह जाय । 
खाद्य मन्त्री कोई एक बड़ा रसोइया है। अगर अच्छा खाना प्रान्त को 
खिलाता है, तो कभी भी उसकी प्रशंसा करनी चाहिये, लेकिन रसोइये से 
ज्यादा. नहीं । लेकिन आज का खाद्य मन्त्री रसोइया नहीं है, उसके पास 


ताकत है।' लेकिन वह यह जानता है कि उसकी ताकत में 


न ti 
\ 


के 
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एक कमी यह है कि लोगों के पास व्यक्तिगत सम्पत्ति हैं और व्यक्तिगतः - 


` सम्पत्ति बगावत कर सकती है, विरोध कर सकती है और जिसके पास व्यक्ति- 


गत सम्पत्ति है, उसके पास व्यक्तिगत सोच विचार का मौका है, उसे भी वहः 
छीन लेना चाहता है । 

महत्वाकाङक्षीं राजनीतिज्ञ सारीं शक्ति को अपने हाथ में लेना चाहता: 
है । जिस दिन राज्य के हाथमें पोलिटिकल पावर और इकनामिक पावर दोनों. 
हो जाते हैं, उस दिन क्रान्ति का, बगावत का, विद्रोहका कोई उपाय नहीं रह. 
जाता | यह कंसे मजेकी बात है कि रूसमें क्रांति हुयी, परन्तु अब रूसमें कांति 
नहीं हो सकती है । क्योंकि राज्यके पास इतने अदभुत साधन हैं, सब दीवालों. 
के पास कान हैं। राज्य का जाल सब तरफ फैला हुआ है। पति मी अपनी 
पत्नी से बोलते वक्त दो वक्त सोच लेता है कि वह जो कह रहा है. वह. 
कहना है कि नहीं कहना है, क्योंकि क्या भरोसा पत्नी खबर कर दे! 

बाप बेटे से भी खुलकर बात नहीं कर पाता क्योंकि खुलकर बात करनाः 
खतरनाक है । हो सकता है बेटा यज्ञ कम्युनिस्ट हो । जवान कम्युनिस्ट ग्रुपका 
सदस्य हो और खबर पहुंचा दे । क्यों'के एक-एक बेटे को समझाया जा रहा: 
है कि बाप की कीमत नहीं, कीमत है राष्ट्र की । पत्नीकी कोई कीमत नहीं हैं, 
कीमत है समाज की । E 

: समाजवाद एक बड़ी श्रान्त बात समका रहा है कि व्यक्ति की कोई 

कीमत नहीं, जबकि एकमात्र कीमत व्यक्ति की है। समाज है क्यो? समाज एक 
कोरा शब्द है, व्यक्ति है वास्तबिक, व्यक्ति है यथार्थ | समाज सिर्फ जोड़ है । 
लेकिन समाजवाद ने इतना शोरगुल मचाया है कि जो नहीं हैं उसकी कीमत है, 
समाजकी कीमत है । इसलिये व्यक्तिको समाजकी बलिबेदीपर चढ़ायाजासकता 
है.। हमेशा से व्यक्ति को चढ़ाया जाता रहा है ऐसे देवताओं के लिए जो नहीं: 
हैं। कमी भगवान के लिए, कभी कालीके लिए, कभी किसी यज्ञ में ! अब नया 


८ ` देवता है समाज और उसके पीछे असली देवता खड़ा है राज्य । इस पर व्यक्ति 


को चढ़ाया जा रहा है । काट डालो सबको, क्योंकि व्यक्ति की कोई कीमतः 
नहीं हैं, कीमत है समाज की । समाज कहाँ हैं ! उससे कहीं मिलना नहीं: - 


[ ध्श]. 


हुआ, बहुत खोजता हूं। सब जगह जाता हूं, पूछता हूं, समाज कहां है। | 


जगह-जगह पता मिलता है कि वहाँ मिलेगा । वह भी व्यक्ति ही मिलते हैं । 
जब भी मिलेगा व्यक्ति ही मिलेगा। | 


व्यक्ति का मूल्य चरम है। भल्टीमेट बेल्यू हुँ । व्यक्ति के मूल्य को खोना 


खतरनाक है । हाँ निरिवत ही किसी दिन समाजवाद आयेगा, लेकिन व्यक्ति 
को समाप्त करके नहीं, व्यक्ति को तृप्त करके, व्यक्ति को फुलफिल करके, 
व्यक्ति को पूरा करके । व्यक्ति को मिटाकर जो समाजवाद आता है, उससे 
सावधान होनेकी जरूरत है, वह समाजवाद नहीं है, वह व्यक्तिकी हत्या है और 


समाजवाद के पीछे खड़ा है स्टेट, खड़ा है राज्य और खड़े है राजनीतिज्ञ। . 


उनको कठिनाई मालूम होती हैकि ताकत कहीं मी बंटी हो, सारी ताकत उनके 
हाथ. में होनी चाहिए । राज्य के पास' इतनी ताकतें कभी न थी, जितनी 
आज हो सकती है। क्योंकि टेत्रनालॉजी ने ऐश्षा विक्रास किया है जिसका 
हमें पता नहीं । | 

. एक वैज्ञानिकने एक घोड़े की खोपड़ीको काटकर उसमें एक इलेक्ट्रोड रख 


` दिया है, एक यंत्र रख दिया है भीतर खोपड़ी बन्द कर दी गयी । घोड़ेको 
` कुछ पंता नहीं | अब वायरलेससे उस घोड़े को हजारों मिल दूर कहींसे इशारा, 


किया जा सकता हुँ । जो भी इशारे किये जायंगे घोड़े को बही करना पड़ गा, 


क्योंकि घोड़े को लगेगा वे इशारे उसके भीतरसे भा रहे हैं। हजार मील दुरसे 


वह वैज्ञानिक कहे कि घोड़ा पैर उठाये; इशारा करे पैर उठाने को; तो घोड़ा 
पैर उठायेगा । कहे नाचो, तो वह नाचेपा। मेरी दृष्टि में यह आविष्कार 
बड़ा दुर्भाग्यपूर्ण है, क्योंकि राज्य यह इलेक्ट्रोड आज नहीं कल 
आदमी की खोपड़ी में मी लगा देगा। फिर विद्रोह असंभव हा 


जायगा, केमिकल रेव्यूल्यूशन हो रहा है । कुछ ऐसे ड्रग्स खोज लिये गये है. 


जो क्रांति को असंमव कर देते है। क्यों कि यह बात पकड़ ली गयी: 


हैः कि जो लोग विद्रोही होते हैं, उनके शरीरं 
होते हैं जो गैर विद्रोही में नहीं होते 
मेस्कैंलीन हैं, ये. और ड्रग्स भी खोजे जा 


रे में, उनके व्यक्तित्व में, कुछ तत्व. 
तो अब ऐसे ड्रग्स एल० एसं० डी० 
रहें हैँ । कलं यह हो सकता है:कि ` 


039 
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आपके गांव के रीजर वायर में, तुलसी लेक में, पवई लेक में, केमिकल डाला 
_ दिये जांय, . पूरा गांव पिये । पृता भी न चले कि पानी में कुछ है. और 
- गाँव के सारे व्यक्तियों के भीतर से वे तत्व क्षीण हो जायं, .जो बगावत 
-- कर सकते है, जो कह सकते हैं नहीं, वे तत्व विदा हो जायं। राज्य. क्के 
- हाथ में आज पुरी ताकत जाना बहुत खतरनाक है, क्योंकि उसके पास 
टेक्नालाजी है कि व्यक्ति को बिल्कुल ही पोंछ सकता हैं। माइण्डवाश : की 
नयी-नयी ईजादे' है। किसी भी आदमी की स्मृति पोंछी जा सकती है। छः 
` महिने आदमी को वन्द कंर. दिया जाय और इलेक्ट्रिक के शाक है, केमिकल 
डूग्स है, माइण्डवांश के मेथड्स्‌ है, उससे उसकी स्मृति पोंछी जा सकती 
_है। अगर वह कहता है कि मैं विरोधी हूं तो उसकी स्मृति विदा हो. जायगी: 


` . उसे पता ही नहीं रहेगा कि मैं कौन हू । 


- अगर वह कहता है कि मेरा यह ख्याल हैं तो उसका वह .ख्याल खो 
` जायगा, क्‍यों कि वह यह नहीं बता सकेगा कि. मैं कौन हूं? मेरा ख्याल 
क्या हैं? वह छोटा बच्चा हो जायृगा। उसको नये. सिरे सेक ख गःसे 
सीखना पड़ेगा । उसे भाषा, नाम सब सीखना पड़ेगा । जब इतनी ताकत 
` विज्ञान दे रहा है राज्य को और घन की सारी ताकत भी राज्य के हाथों में | 
हो तो हम अपने हाथ से मनुष्य की हत्या का आयोजन कर रहे हैं। 


राजनीतिज्ञ इस योग्य नहीं है। सच तो यह है कि राजनीतिज्ञ ने मनुष्य. 
के इतिहास में जो किया है, उससे सिवाय अयोग्यता के उसने योग्यता कभी 
- भी सिद्ध नहीं की है । राजनीतिज्ञके हाथ से. सत्ता लौटनी चाहिये । उसे बढ़ाने 
. की कोई जरूरत नहीं है। वह भी जानता है कि अगर वह कहे कि राज्य के 
हाथ में सब होना चाहिये तो लोग कहेगें नहीं, तो वह एक दूसरा चेहरा 
बनाता है । वह कहता हैं- समाज के हाथ में सब होता चाहिये । समाज के 

. पास तो खोई हाथ नहीं । इस लिए फिर राज्य के.हाथ में ही सब खला 
लावा $ 


आज सोशलिज्म के नाम से दुनियां में जो भी चल रहा है, वह स्टेट 
Dd 
कैपटलिज्म हैं। वह राज्य पुञ्जीवाद है। मैं जानता. हूं कि राज्य पुञ्जीचाद 


[ &€४ ] 
से व्यक्ति पूज्जीवाद श्रेष्ठ है। श्रेष्ठ इसलिये कि व्यक्ति स्वतन्त्र हैं। श्रेष्ठ 
इसलिये कि वह प्रत्येक व्यक्ति को पृज्जी पैदा करने की प्रेरणा देता है। 
“इस लिये भी की शक्ति विभाजित और विकेन्द्रित है। इस लिये भी कि 
सम्पत्ति अंगर अतिरिक्त मात्रा में पैदा हुई तो समाजवाद आयेगा। आना 
चाहिये लेकिन लाना नही हैं, क्यों कि लाया हुआ समाजवाद खतरनाक 
सिद्ध होगा i. | ; : 5 
एक माली को बीज में से अंकुर निकालना हैं तो अंकुर आयेगा कि 
निकालना पडेगा ? अगर निकाला तो' संभव है बीज टूट भी जाय. और 
अंकुर न निकले । लेकिन आने देना है तो माली कया करे? माली वह 
“व्यवस्था करे जिससे अंकुर आता है। वह व्यवस्था करे खाद की, बीज 
को डाळे जमीन में, पानी डाले, सूरज,को आने दे, झाड़ को हटा दे, आयेगा 
अंकुर, अंकुर अवश्य फूटेगा वृक्ष भी खड़ा होगा । अगर समाजवाद लाना है 
तो पूञ्जीवाद के बीज को ठीक सिंचित करने की जरूरत है। यह बात 
सीधी और साफ है। पूञजीवाद अपनां काम पूरी तरह से कर ले तब विदा 
` हो। लेकिन पूञ्जीवाद जो है; डरा हुआ है। वह भी हिम्मत से नहीं कह 
` सकता कि पुञ्जीवाद कें होने का कोई कारण है। वह भी कहता है कि 
समाजवाड ठीक है । उसके पास अपना दर्शन नहीं है । वह भी भयभीत है । 
“भीड़ में डरा है। वह मी नारे, झण्डे आवाजों से घबरा गया है । 
आइजनहावर ने लिखा है कि एक कम्युनिस्ट से मैं बातें करता था. तो 
मैं उत्तर नहीं दे एाता थो क्योकि मुझे भी लगता तो. यही था कि 
` यही ठीक कह रहा हैं । आइजन हावर के पास मी तकं नहीं था । पृञ्जीवाद 
के पास तकं नहीं, दर्शन नहीं तो वह अवश्य मरेगा। पूञ्जीवाद के पास 
` अपेना तके, दर्शन होना चाहिए ताकि वह ठीक से जी सके। समाजवाद 
'को जन्म देने योग्य हो सके । समाजवाद पुञ्जीवाद की सन्तान है। अंगर 
वाप अस्वस्थ दोगा तो बेटा स्वस्थ होने वाला नहीं । लेकिन वापं मारकर 
“बैठा पैदा करने की कोशिश चल रही है, मां कि हेत्या करके गर्भ निकांलने 
__कौं.कोशिश: चल रही है।'” (पृ० २३-२७) 3 * २८ PE लक 


है) 3 


के 
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रजनीश के उक्त विचार अविचारित रमणीय ही हैं। कुछ बाते अच्छी 

भी हैं । परन्तु उनका उपयोग अनुचित स्थल पर किया गया है कोई उत्तर 
अस्र शस्र प्राप्त भी कर लें तो भी उनका उचित प्रयोग बिना वे हानिकारक 
ही होते हैं । पूऊजीवाद के पास तकं की कमी नहीं हैं। मील, बेन्थम आदि 
व्यक्ति वादियों के तर्क पूञ्जीवाद के ही तकं हैं। उन्हीं का अधिकांश प्रयोग 
रजनीश ने भी किया है। बीज से अङ्कूर पैदा होने वाला तकं रजनीश के 
अनुकूल नहीं है । क्योंकि बीज के फूटने पर ही अङ्कुर पैदा होता है। 
बिना मृत्पिन्ड के नष्ट हुये उससे घट पैदा नहीं होता । यही बौद्धों का तकं 
है --नानुपमृद्य प्रादुर्भावात्‌ ! बिना बीज या कारण का उपमर्दन हुये अङ्कूर 
--की उत्पत्ति नहीं होती है। धरणी, अनिल, जल, सूर्य के संयोग से भी बीज 


` क्लिन्न होकर उच्छून होता है, फूलता है फिर फूटता है, तभी उससे अंकुर पैदा 


होता है। बीज को उपमदंन करके ही अङ्कूर पैदा होता है।-यदि बीज 
निविकार बना रहे तो अङ्कूर उत्पन्न ही नहीं हो. सकता । इसलिये यहां माता 
पिता के स्वस्थ रहने पर ही बेटा स्वस्थ रहता है, यह €ष्टान्त : सर्वथा 
असंगत है । 

वस्तुतस्तु बेटा भी उत्पन्न होता हुआ अंशतः माता पिता को क्षीण करता 
ही है । परन्तु प्रकृत में तो जैसे सामन्तवाद को खत्मकर पू'जीवाद पैदा हुआ 


- है, जैसे ही पू जीवाद को खत्म करके ही समाजबाद पैदा होता है । पुङजीवाद 


अस्वस्थ होता जाता है। उसका विकास रुक जाता है। साघन, शक्ति, एवं 
सम्पत्ति का अधिकाधिक रूप में कुछ व्यक्तियों में ही केन्द्रीकरण हो जाता है। 


` करोड़ों बेकारों की पलटने' तैयार हो जाती हैं, तभी क्रान्ति होती है.।. तभी 


पुञ्जीवाद को खत्म करके समाजवाद पैदा होता है। कहीं कहीं समझदार 
नेता अत्यन्त केन्द्रोकरण के पहले ही क्रान्ति कराने की चेष्टा करते हैं, कहीं 


 यालियामेन्ट के प्रय्न से समाजवाद आता है । 


रजनीश ने पीछे कहा था कि मनृष्य से अनन्त गुणित महत्व मशीन का. 
है। मशीन की अनन्त शक्ति है। उसके प्रभाव से श्रमिक नाम की 


:कोई वस्नु संसार में न होगी और. उसकी आवश्यकता भी न होगी 
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पचास सालमें श्रमिक मिट जायगा । परन्तु अब वे मशीन से, विश्ञानसे, उद्विगन 
हो रहे हैं। क्यों कि वैज्ञानिक इलेक्ट्रोड यन्त्र मनृष्य के मस्तिष्क को पराधीन 
कर.देगा। वेज्ञानिक.केमिकल्स मनुष्य में से विरोध करने की, बगावत या 

. कान्ति करने की, शक्ति नष्ट कर देगा । पहलेकी बात पुञ्जीवादके पक्ष में थी. 
और ये वैज्ञानिक विकास पूञ्जीवाद के खिलाफ है। इसीलिए वे श्रमिक की ` 
आवश्यकता खत्म करने वाळे वैज्ञानिक्र विकास से प्रसन्न दिखते थे। 'परन्तु . 
व्यक्ति स्वातन्त्र्य खत्म करने वाले वेज्ञानिक विकास की कल्पना से तिलमिला 
उठे । 


वस्ततः जैसा किं मैंने पहले. कहा था, कि मशीन की अनन्त शक्ति और 
वैज्ञानिकः उच्चतम विकास वहीं.तक उचित है, जहां. तक वह मानवता का 
तिरोधी न हो। -आशिर श्रमिक की आवश्यकता न रह जायगी तब उनका _ 
क्या होगा? क्या वे संबं पूञजीपति हो जायगें ? क्या यह सम्भव है? क्या £ 
भूमि. रबड़ की तरह बढ़ जायगी? खाने तथा कच्चे माल बढ़ते 
जायंगे ? यदि राष्ट्र का प्रत्येक व्यक्ति मिल मालिक हो जायगा 
तो आखिर मिलों से उत्पन्न माल को खरीदेगा कौन ? - मशीन 
बनवाने वाले कौन होंगे? शरीर का हृष्ट पुष्ट बलवान्‌ होना अच्छा 
है, परन्तु उससे रहना होगा, बुद्धि, मस्तिष्क दिमागके पराधीन । यदि शरीर 
बलवान होकर उन्मत. हो जाय, मस्तिष्क के नियन्त्रणमें न रहें, तो वह बंरदान 
` नहीं, अभिशाप है । ठीक इसी. तरह श्रमिक को बेकार बनाने वाली मशीन भी 
अनन्त शक्तिशाली होते पर. भी -अमिश्चाप होगी, वरदान नहीं । मनुष्य के 
मस्तिष्क को बुद्धि को, क्षमता को, मिट।नेंवाला बेज्ञानिक विकास भी अभिशाप 
है, वरंदान नहीं । 
सब कूछ चेतनमोक्ताके लिये है। चेतनंभोक्ता मन्‌ ष्य, जड़विज्ञान के लिये 
` नहीं "अञ्जन कहा आंख जो फूटे' उस अञ्जन की आवश्यकता नहीं है, जिससे 
आंख फूटती है। ऐसा बँ्ञानिक विकास होगा 'तो क्रिसी हालत में . मानवता 
` “नहीं बचेगी ।-जिसके पास भी वह शक्ति होगी । वह स्त्रेच्छा.से ii 
- न देने प्रर भी 'सक्सत्ति छीन संकतां है । फ़िर भी, पूज्ज़ीवाद के / 


| { 


= 
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बचने की कोई संभावना नहीं रहेगी। राजा के समान ही पूज्जीपति भी 
उनका दुरुपयोग कर सकता है, क्यों कि बगावत और विरोध और क्रांति को 
रोकना तो उसे भी अभीष्ट ही है। हड़तालं और आन्दोलन से सर्वाधिक 
घबड़ाहट पू जीपतिकी ही होती है। जिस प्रकार उसने वैज्ञानिकोंके द्वारा अनन्त 
शक्तिवाली मशीन बनवाकर, करोड़ों श्रमिकों को वेकार निरर्थक बना दिया, 
बड़े कारखानों को खोल कर छोटे-छोटे कारखानों, लघु उद्योगों को बेकारः 
बना दिया, चीनीके मिलोंके कारण कोल्हूके द्वारा गन्ने पेरकर गुड़ बनानेकी' 
स्थिति खराब हो गयी, कपड़ों की मिलों के सामने हाथ करघे शिथिल हो 
गये । ट्रक्टर के सामने हल बैल की खेती की प्रगति शिथिल हो गयी । रुपये 
कें बल पर उत्कृष्ट यन्त्रों, महायन्त्रों को खरीदकर, सर्वाधिक सर्वोत्कृष्ट माल' 
बनाकर, समी बाजारोंपर पूङजीपति कब्जा कर लेता है। किसी अपने प्रतिद्वन्दी 
को नहीं रहने देता, नहीं चाहता। उसी प्रकार ही वह आन्दोलन करने, कराने 

वालों,क्रान्तिकी आग सुलगानेवालों, हड़ताल कराकर काम ठप्प करके उत्पादन 
में एकावट डालने वालों, या मुनाफा में हिस्सा वंटाने की बात करतेत्रालों 

के विरुद्ध उक्त क्रान्ति नाशक विरोबोन्मूलक, तेजोनाशक, मस्तिष्क मार्ज, 


स्मृति विनाशक, पु स्त्व नाशक, वशीकरण कारक वैज्ञानिक यत्त्रों, केमिकल्स | 
ड्रग्स आदि का प्रयोग कर सकता है । रुपयेके बलपर वे वैसी वस्तुओं को तथा 
बनाने वालों को भी खरीद सकते हैं। उस स्थिति में भी व्यक्ति एवं राष्ट्र की 
स्वतन्त्रता खतरे में पड़ सकती है। सोचने, समभमेकी क्षमता खत्म हो सकती 
है । व्यक्तिकी क्रान्ति भावना, क्षमता मिट सकती है। व्यक्ति मात्र ऐस्ते यन्त्रो, 
केमिकल्स के आविष्कार पर प्रतिबन्ध नहीं लगा सकते। सरकार ही वैसा 
कुछ कर सकती है। राज्य कमजोर या शक्तिहीन होने पर भी देश की स्वत- 
नत्रता खतरेमें पड़ सकती है कोई भी आक्रान्त, शक्तिहीन राज्य या सरकार, 
को सरलता से पराजित कर सकता है। वैसा होने परं कोई भी विकास खतरे 
में पड़ सकता है। अतः राज्य को कमजोर बनाने की बात कभी भी जनता 


के हित में नहीं हो.सकती । . ` . 7 ‘5 


बे 


पञ्जीवाद की भोतरी स्थिति 


पुञजीवाद में पूज्जी व्यक्ति के हित में ही .प्रय्येबसित होती है । परन्तु 
समाजवाद की सारी कमायी का पर्य्यवसान समाज के ही हित में होता है। 
स्टालिन, ख इचेव हटते हैं, खानी हाथ । उनके कुटुम्बको, उनकी उस कमायी 
की कौड़ी भी नहीं मिलती । व्यक्तियों की सारी कुशलताये. ही राज्य की 
। कुशलता होती है। यदि व्यक्ति अकुशल होंगे, तो पूञ्जीपति मी बसा ही होगा 
समाज में कोई अकशल -भी हो सकता हैं, उसकी जगह कोई कशल, छे 
सकता है.। परन्तु पूञ्जीबाद में तो. अकुशल मालिक: पुस्त दरपुस्त भी वर्‌ 
करार रह सकता है। 
` वस्तुतः सत्ता और सम्पत्ति विमक्त रूप से तो साम्राज्यवाद में ही रहती 
थीः । पुञ्जीवादमें तो--पूञ्जीवादके हाथमें ही सत्ता और .पूञ्जी दोनों रहती 
है । अतः यदि राज्य मद के साथ सम्पातके मइ का खतरा है, तो वह पूञ्जी 
बाद में ही है। पूञजीवादी राष्ट्रों की सरकार, पुञ्जीपतियों के हाथ का 
. खिलौना ही होती हैं। दो चार लाखों में एक एक एम० एल० ए कों, १० 
लाखे में एम० पी० लोगों को खरीदा जा सकता है। एक स्टेट या एक राष्ट्र 
की सरकार यदि दश बीस अरब में खरीदी जा सके तो यह सौदा मंहंगा नहीं 
होता । 
, यदि समाजवादके पीछे राज्य खड़ा है तो पूञ्जीवादके पीछे भी राज्य तो 
“बड़ा ही है, और वैज्ञानिक विकास में भी पूञ्जीवाद आगे है। ऐसी स्थिति 
में समाजवादी राज्यों के प्रति जो भी शंकायें' हो सकती हैं वे सबकी सब 
ूञ्जीतरादी राज्यों पर मी हो ही सकती है । ऐसी स्थिति में पूञ्जीपति और 
धुञ्जीवादी राज्य क्रान्तिः या विरोध भावनाओं को कचलने के लिये 
सब! कुछ कर सकते हैं । 


इसी प्रकार पूञ्जीवादी सरकार को हटाना भी असम्भव होता है। 
थुङजीवादी राष्ट्रों में प्रायः लोकतन्त्रत का नाम लिया जाता. है, और कहा 
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. जाता है कि जनता की -सरकार है। शासन की सर्वोच्च सत्ता जनता में 
च निहित है । राष्ट्रपति, प्राइममिनिस्टर सब. जनताके सेवक हैं। मालिक जनंता 
. है, जनता के प्रत्येक व्यक्तिको अधिकार है कि वह नापसन्द सरकार बदलंकर 
. मनचाही सरकार बना ले । सब को-भाषण, लेखन की स्वाघीनता है। प्रस 
: चलाने तथा अखबार निकालने की सबको छूट है । राष्ट्रपति प्राइममिनिस्टर 
की:समालोचना घड्ल्ले से की जा सकती है। हर एक व्यक्ति पार्टी बंना 
सकता है । निर्वाचन लड़ सकता है। जनता से कहा जाता है कि आपकी 
. सरकार है, आवो एम० एल०ए० बनो, प्राइममिनिस्टर बनो, राष्ट्रपति बनो, 
: मनचाही सरकार वना लो, .नापसन्द सरकार बदल दो परन्तु जंनता कंगॉल 
` है। उसके पास तन ढांकने को कपडा नहीं है। पेट भरने को रोटी नहीं हैं । 
बीमार बच्चे के लिये इलाज नहीं हैं । निर्वाचन की जमानत दाखिल करने के 
% हढाईढाई सौया पांच सौ रुपये नहीं, फिर निर्वाचन कौन, कैसे लड़ेगा ? 
निर्वाचन की मंहगाई .यहां तक बढ़ जाती है कि एक एक एम० एल० ए०, 
एम० पी० के एलेक्शन जीतने कें लिये ४० लाख खर्च किया जाता है। राष्ट्र 
` का घन सिमिटकर मुट्ठी भर लोगों के पास पहुंच गया है। करोड़ों व्यक्ति 
` कंगाल हैं । ऐसे मंहगे एलेक्शन में कोई आदमी कभी सफल ही नहीं हो सकता 
है । छोटी सी बातों के लिये गरीब को फांसी पर लटका दिया जाता है। 
अमीर के बड़े-बड़े अपराध पैसे के बल पर छिप जाते हैं । हत्यायें, बलात्कार 
` करके भी पैसे के बल पर पु जीपति छूट जाता है। 


ऐसी स्थिति दिखाने के लिये है, जनता. को. पूं जीवादी जनतन्त्र में सब 

` सुविधायें हैं, पर जनता को कंगाल बना दिया .जाता है जिससे वह कुछ 

। ज़हीं कर सकती । अखबार निकालनेकी छूट है, परपैंसा ही नहीं, प्राइममिनिस्टर 
बननेकी छट है, पर एम० पी० बनना कठिन है, बहुमेत बनाना कठिन है, यहां 

भी वही बात है क्रि, जैसे पैर काटकर-मनुष्यको दौड़ने की मुकम्मिल आजादी 
देना केवल मककारी है, उसी तरह जनताका शोषण करके बेकार, बेरोजगार 

% ' बनाकर, कंगाल बनाकर, राष्ट्रपतिं बनने की, सरकार बनानेकी आजादी देना 
अक्कारी.ही. है । . इसी , लिये सामान्य जनता. के लिये जैसे रूस एवं चीन में 
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सरकार बनाना या हटाना असंभव है, उससे भी अधिक कठिन पू जीवादी 


` राष्ट्र में हैं। अभी भी भारत मे जनतन्त्र है । अनेक पू जीपतियों के वैयक्तिक ॥ह 


बड़े-बड़े उद्योग भी हैं। परन्तु यहाँ पचपन-साठ करोड़ की आबादी वाले देश 
में पचास लाख भी व्यक्ति ऐसे नहीं मिलेंगे, कि जो निर्वाचन की जमानत 
दाखिल कर संक, जीप दौड़ा सक, पोस्टर, नोटिश बांट सकें, कार्यकत्त 
रख सकें । 

मुट्ठी भर लोगों के हाथ में ही पूजी हैं । वैसे बड़े-बड़े कारखाने, इस्पातंके 
उद्योग, वियत्‌ के उद्योग, अस्त्र-रस्त्र निर्माण, वायुयान निमणि, परमांणु 
अनुसंघान आदि उद्योग तो पू'जीवादी राष्ट्रों में भी. सरकारों के ही 
हाथमेंहीहैं। 


बुद्धि का आधार सम्पत्ति नहीं 

. गहमी कहना तकं शून्य है कि व्यक्तिगत सम्पत्ति रहने से ही सोचने 
` विचारने की शक्ति रहती है, सम्पत्ति न रहने से ६० प्रतिञ्चत उसका 
व्यक्तित्व खत्म हो जाता है। सोच विचार की क्षमता क्षीणु हो जाती है | 
क्योंकि संयुक्त परिवारों में व्यक्तिगत सम्पत्ति नहीं होती है। फिर व्यक्तित्व 
की समाप्ति नहीं होती । सोच-विचारकी शक्ति क्षीण नहीं होती । वैज्ञानिकों, 
कारीगरों के पास उतनी सम्पत्ति नहीं होती, जितनी मिल मालिकों के पास 
` होती है। जो क्षमता, जो विद्या, वृद्धि, मस्तिष्क, वैज्ञानिकों, कारीगरों के 
पास होता है, किसी भी धन कुबेर के पास नहीं होता । यदि सम्पत्ति ही , 
क्षमता और बुद्धि का आघार हो तो धनपति में ही सर्वोकृष्ट बृद्धि होनी 
- चाहिये । 

आम तौरे पर लोग जानते हैं कि लक्ष्मी का वाहन उल्लक होता हैं । 
भारतीय दृष्टि में तो प्रायः लक्ष्मी, सरस्वती दोनों के आश्रय एक ही नहीं 
: रहते हैं । सरस्वती उपासक, लक्ष्मी निरपेक्ष हो कंर ही सफल होते हैं। भारतीय 
दृष्टिकोण से तो जो अधिकाधिक त्यागी होता है, घन निरपेक होता है, वहीं 


च्रे) 
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विज्ञान पारंगत होता है । ब्रह्मात्म साक्षात्कार सम्पन्न तत्वज्ञ अर्किचन ही 
होती हैं। “कौपीन वन्तः खलु भाग्यवन्तः”, प्रसिद्ध वैराग्यवर्धक स्तोत्र हैं । 


` दोनों वादो' में सम्पत्ति का केन्द्रीकरण 

` समाजवाद में सम्पूर्ण राष्ट्र की संम्पत्ति राष्ट्र के सभी नागरिकों की. 
सम्पत्ति है । इसी लिये समी को उससे लाम मिलता है । सभी का जीवन 
स्तर उच्च बनाने, शिक्षित, सक्षम बनाने में ही उसका उपयोग होता है। 
स्टालिन, ख इचेव, ब्रेमनेव या माओ के व्यक्तिगत घर में कोई सम्पति नहीं 
जाती, नहीं उनके भाई-मतीजों, वेटों-पोतोंको वह मिलती है, इसींलिये बराबर, | 
लगातार समाजवादी राष्ट्र विकास के मार्ग में अग्रसर हैं । पू जीवादी राष्ट्रों 
ने जिन ज्ञान, विज्ञानोंपर प्रतिबन्ध लगा रखा था, जिससे दूसरे विरोधी राष्ट्रों 
को न प्राप्त हों, उन सभी ज्ञान विज्ञांनों का स्वतन्त्र रूप से समाजवादी राष्ट्रों. 
ने अपने यहां विकास किया है। रूस के वैज्ञानिक, किसी दष्ट से भी पूजी- ` 
वादी राष्ट्रों के वैज्ञानिकों से पीछे नहीं है। चीन ने भी पुराने, घिसे पिटे 
रास्ते से ही नहीं, किन्तु अपने स्वतन्त्र ढज्ल से सब प्रकार के टेकनोलाजी का 
बिकास किया है । अतएव व्यक्ति के बचाने की चीख पुकार पूञ्जीवादियों का 
एक स्टण्ट मात्र है। उसमें कुछ भी दम नहीं है। आज का मनुष्य वैसा बुद्ध 
नहीं है, कि जो आत्महित के नाम पर फांसी देने वालों की जयजयकार करता 
हुआ फांसी पर लटक जाय । ग मेड 

समाजवादी राष्ट्रों में तो राष्ट्र की सारी शक्ति, सम्पत्ति, सामूहिक है । 

अतएव सबको ही उसका गर्व होता है। सबको उसमें ममत्व होता है । अत 
एव राष्ट्र के प्रत्येक व्यक्तिके लिये काम, दाम, आराम की व्यवस्था राज्य को 
करनी ही पड़ती है । परन्तु पूञजीवादी राष्ट्रों में व्यक्ति अनाथ एवं असहाय 


७ बेकार, बेरोजगार रहता है। क्योंकि जैसे जैसे उत्कृष्ट मशीनों का आविष्कार 


होता जायगा, वैसे वैसे राष्ट्र में जनता बेकार, बेरोजगार होगी । बड़ी मिलों, 
उद्योगों के सामने, छोटे उद्योग, कारखाने टिक नहीं पायेंगे सबके साधन और 
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काम समाप्त हो जायेंगे, फिर फुटपाथों पर आराम करने के लिये कंगालों की _ 


पलटने अनाथ, असहाय होकर या तो मरगी या क्रान्ति करेंगी । 


मान लिया कि रूस में पचास आदमियों का ग्रप रूस पर हावी है, पर 
वह समष्टि राष्ट्र के प्रेतिनिंघिं के रूपेमें रूस का शासन चलाता है, वैयक्तिक 
रूप से. नहीं । आज रूसके ख रचेव का पता है, वे कहां हैं, कहां गये ? किन्ही 


भी राष्ट्रों या पार्टियों अथवा दलों में ग्रूप ही नहीं, इने-गिने व्यक्तियों का ही . 
प्रभाव होता है ।. जैसे आप के अनुसार सबमें सम्पत्ति पैदा करने की क्षमता . 
नहीं होती, वह क्षमता कुछ पुञजीपति में ही होती है, वेसे ही पार्टी चलाने, . 
संघटन करने का सामथ्ये भी सबमें नहीं होता । शासन चलाना भी सबके वश 


की वात नहीं होती हैं। रूस में तो विरोध करने पर जबान कट सकती है. 
परन्तु पू जीवादी राष्ट्रों के कंगालों में तो वेकारी, भुखमरी के कारण विरोध 


की कल्पना भी नहीं उत्पन्न होती है। भारत में ही आज आपात स्थिति . 


. घोषित है, सबकी जबान बन्द है, अखबारों की कलम बन्द है। 
` वस्तुतः व्यक्तिगत रूपं में आवश्यक सम्पत्ति न समाजवाद में रहेगी. न 


पूंजीवाद में । क्योंकि दोनों वादों में सम्पत्तिं का .केन्द्रीकरण ही रहता है + 
समाजवाद में सारी शक्ति राज्यमें केन्द्रित रंहतीं है। पू जीवादमें कुछ धन्ना- ` 
सेठों में, पू'जीपतियों में । राज्य की सम्पत्ति फिर भी राष्ट्र के व्यक्तियों के . 


काम आती हैं। परन्तु पू'जेपतियों की संम्पत्ति तो केवलं . उनके परिवार के 


लोगों, नौकरों, गुलामोंश चापलूसों के ही काम आती है। करोड़ों जनता को | 


उससे कुछ भी लाभ नहीं । 


शक्ति का विकेन्द्रीकरण तो अध्यात्मवाद पंर आधारित धर्मनियन्त्रित 
शासनतन्त्र में ही सम्भव है। उसके अनुसार आथिक असंतुलन ही सब अनर्थ . 
` की जड़ है अतः प्रत्येक व्यक्ति को स्वस्थ, समृद्ध शक्तिशाली होना चाहिये । 


सदाचारी घामिक. होना चाहिये । आवश्यकता पंडने पर राज्य के संघटन, “ 


बिघटन. में सक्षम होना चाहिये । पेट का बढ़ जाना, हाथं पैरं का पतला हो 


_ जाना रोग है, स्वस्थता नहीं । यौंग्य व्यक्तित्व और पर्याप्त सम्पत्ति रहने पेर 
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ही वगावत की भावना जग सकती है । बेकार, बेरोजगार, भूखे नंगें या १०० 
रुपये की नौकरी वाला व्यक्ति वगावत क्या कर सकेगा ? ह 


पार्टी को सभी श्रेष्ठ मानते हैं | 
रूस में अब क्रांति न होने का यह मी हेतु हो सकता है कि वहाँ 
ऋँति की आवश्यकता न हो, लोगों को क्रान्ति के लिये. बाध्य न किया जाता; 
हो । बेकारी, बेरोजगारी, भुखमरी क्रान्ति करने के लिये बाध्य करती हैं.॥ 
वहाँ वह सब न हो, सबको काम, दाम, आराम की. व्यवस्था हो । ॒ 
` भारत में कुछ न कुछ सम्पत्ति अधिकांश लोगों के पास है। किसी के 
` पास एक एकड़ घरती है, किसी के पास दुकान है, किसी पास कोई नौकरी 
है। परन्तु उससे उसका काम नहीं चलता । परः वहं भी उनका दुर्भाग्य ही 
है, क्योंकि उसंसे पेट की भूख नहीं मिटती । कपड़ा, इलाज की व्यवस्था नहीं 
हो पाती, बच्चों की शिक्षा नहीं हो पाती। ऐसी व्यक्तिगत सम्पत्ति भी 
वेगावत नहीं करा सकती, क्योंकि सभी अपंनी नोन तेल की चिन्ता में ही 
परेशान रहते हैं । 
राज्य के पास जो अद्भूत साधन होते हैं, वे समी राज्यों के पास हुँ # 
चाहे पूञ्जीवादी राण्य हों, चाहे समाजंवादी राज्य हों, पुञ्जीवाद भी उने - 
अद्‌भुत साधनों का उपयोग कर सकते हैं। यह कहा जा चुका है कि दिंवालों 
के कान होते हैँ । यह नयी बातं नहीं है'। पंति पत्नी, पिता; पुत्र, भाई“माई 
भाई, बहन सबसे श्रेष्ठ पार्टी है । पार्टी को मानों, यह बात समाजवाद ही 
` नहीं, समी दल सिंखाते हैं । 
आरं० एस० एस० के सरसंघ संचालक स्वर्गीय श्री गोलवलकर जी, ( जौ 
समाजवाद के विरोधी थे ), ने अपने विचार नवनीते,में लिखा है किं | 
“तजिये तिनहि कोटि बैरी सम यद्यपि परम सनेही'” 
. तँजेऊ पिता प्रहलाद, विभीषणं बन्षुं भरत महतारी 
बलिगुरु तजेउ, कन्त ब्रजवनिता, भये जग मंगलकारी । 
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८ ‹ : तुलसीदास के पद्य के. अनुसार--माता, . पिता, .गुरु, पति, पत्नी सब से 
ऊपर अपने संघ को बतलाया था ।. संघ के स्वयं सेवकों की यही धारणा भी 
होती है। वे माता, पिता, गुर किसी की भीं उपेक्षा कर सकते हैं, सङ्क के 
लिये । अतः समाजवादी ऐवा सिखाते हों, तो कया आइचय ? माता, पिता, 
गुरु, पति पत्नी आद्वि के महत्वपूर्ण सम्बन्ध तो शास्त्र की मान्यता पर निर्भर 
` कुरते हैं, घर्म निरपेक्षं भौतिकवादी, पु जीपति या धर्मनिरपेक्ष समाजवादी सभी 
शास्त्र को धता बताते हैं । जैसे बानरी अपने बच्चे के मुखमें से रोटी निकाल 
छेती है, ऐसे अ्थंतन्त्र' परायणा पुञजीवादी, माता, पिता, बन्धु सबका गला 
काट कर, घन बटोरने का प्रयत्न करते ही हैं। उसका सब कुछ घन ही होता 
दै । कौड़ी कारण मोहवंद कर्रह वप्र गुरु घात”, प्रसिद्ध ही है । 


.... व्यक्ति एवं समाज एक द्वरे के प्रक. 

. . समाज एक कोरा शब्द है, व्यक्ति वास्तविक है, यथार्थ है । समाज सिर्फ 
जोड़ है, दू ढने पर भी समाज नाम की वस्तु नहीं मिलती, जहाँ जायं वहां 
च्यक्ति ही मिलता है” इत्यादि कथन व्यक्तित्व का अतिवाद मात्र है। लोग 
कृहते -हैं. कि सरकार का पता नहीं जगता है।. राष्ट्रपति कहता है कि हमारी 
सरकार यह कर रही है, वह कर रही है। प्रधानमन्त्री थी अपनी सरकार के 
कार्यों का विवरण पेश करता. है, गृहमन्त्री भी यही कहता है। परन्तु 
सरकार कौन है? कहां है ? किसींको नहीं मिल पाती' यह सब बातें 
उपहासमावहै। ,. 5 | 

कुछ लोग व्यक्तिवाद के अन्ध भक्त होकर समाज की उपेक्षा करते हैं, तो 
कुछ लोग समाज के नाम पर व्यक्तित्व का विनाश करना चाहते हैं। कई 
सञ्राटों ने, पृज्जीपतियों ने, व्यक्तित्व के मद में समांज का शोषण किया, 
समाज की उपेक्षा की ही । कई सभाजवांदी अंधिनायकोंने, लाखों व्यक्तियों के 
हित स्वत्व को रसातल में भेजा है। . परन्तु वस्तुस्थिति यह है कि व्यक्ति 
ओर समाजः दोनों का: समन्वय ही .. कल्याणकारी, है ।. समाज़ का निर्माण 


ङ्त 
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व्यक्तियों से ही होता है। एक-एक पाषण स्थाली, बटलोयी नहीं धारण कर 
सकते हैं। परन्तु तीन पाषण मिल जाय तो बटलोयी घारण करने वाला 
चूल्हा वन जाता है । एक-एक .तन्तुओं से अङ्ग प्रावरणा, शीतापनयन, नहीं हो. 


सकता है। परन्तु तन्तुओं से ही बने. वस्त्र से अङ्गे प्रावरणा, शीतापनयन .हो 


सकता है । मृत्तिका से जलानयन नहीं हो सकेगा । परन्तु मृत्तिका निर्मित घट 
से जलानयन हो जाता है । रस्सीकी तीन लड़े अलग-अलग टूट सकती हैं, पर 
मिलकर एक हो जायं, तो उनका टूटना असम्मव हो जाता है । 

एक-एक सोल्जर को हरा देना सरल है, पर सेना को हराना सरल नहीं 
है.। एक-एक भाई कमजोर होते हैं, पर वे ही मिल जानेपर'बलवान्‌ हो जाते 


हैं । एक-एक वृक्ष सहज में च्छेद्य होता है। वृक्षों से बना हुआ बन दुरुच्छेय 


होता है। एक एक परमाणु महत्‌ परमाणु का आरम्म नहीं कर सकते । 


परन्तु दो परमाणु मिलकर द्यणुक प्रारम्भ: कर देते हैं, तीन दृयणुक 


मिलकर त्रसरेणु आरम्भ करते हैं। वह महत्परिमाणका होता है। परमाणु और 


'्यणुक अदृश्य होते हैं त्रसरेणु हश्य होता है । इस तरह अवयवस अवयवी 


स्पष्टतया द्यणक भिन्न प्रतीत होता है। परमाणुओं का संघात संसारमें मरा 


पड़ा है, पर उसमें स्थूलता नहीं आती । अतः उसमें हश्यता भी नहीं आती है 
इसी लिये सेना, बन प्रत्यय के समान अवयवी का प्रत्यय पृथक्‌ रूप से 


होता है । 
ठीक इसी तरह कुछ व्यक्तियों के समुदायका कुटुम्ब बन जाता है । कुछ 


'कुटुम्बोका समुदाय ग्राम या नगर बन जाता है। कुछ ग्रामों, नग रोंसे तहसील, 


जिला, जिला से प्रान्त, प्रान्तों से राष्ट्र एवं राष्ट्रों से विश्व बन जाता हैं। 


व्यक्तियों से समाज बनता है। अतः व्यक्तियों की अच्छाई पर समाज की 


अच्छाई निमर है!। व्यक्ति निर्बल, दुर्बल, वेदीन, बेईमान होंगे तो 


राष्ट्रं भी निर्बल, दुर्बल, बेईमान होगा । व्यक्ति बलवान्‌, पहलवान, घनवान्‌ 
बुंदिमान्‌ होंगे, तो राष्ट्रं भी बलवान्‌, घनवान्‌, शक्तिशाली, एवं बुद्धि मान्‌ 


` ` अतः व्यक्ति की उपेक्षा करना समाज के लिये आत्मघाती सिद्ध होगी । 


| 
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बे्मान,- , वेदीन राष्ट्र से: ईमानदार राष्ट्रपति या' प्रधानमन्त्री नहीं निकल 
सकते । ब्रेईमान राष्ट्र में. ईमानदार न्यायाधीश, कत्त व्य' परायण हाकिम; 
पुलिस कैसे: मिल सकेगी,? अतः व्यक्तियों के विकास पर ही राष्ट्र का विकास 
निभ र है । परन्तु समाज याः राष्ट्र का निर्बल होना व्यक्तियों के विकास में 
महान बाधक हो. सकता' है ॥ समाज: के द्वारा व्यक्तियों के विकास के लिये 
सारी. सुविघायं मिलती है । शिक्षा मिलती है, सभ्यता, संस्कृतिः के संस्कार 
मिलते हैं। समाज में ही. व्यक्ति जीवित रहता है। मंन्‌ष्य एफ सामाजिके 
प्राणी है । समाज बिना उसका विकास ही रूक जाता है। जीना ही कठिन 


` हो'जाता है। समाज में विवाह-शादी होती है । समाज व्यक्ति को नियन्त्रित 


संस्कृत, विकसित करता है । अतःदोनों का समन्वय ही आवश्यक है। 
समाज को व्यक्ति का बाधक नहीं बनना चाहिये । व्यक्ति खूब विकसित 
हों, समुन्तत हों, परन्तु समाज का नुकसान पहुंचा कर नहीं । व्यक्ति अपनी 
उन्नति का प्रयास करते हुये, कुटुम्ब के अभ्युत्थान का भी ध्यान रखे । कुटुम्ब 
उन्नत हो, शक्तिशाली हो, परन्तु ग्राम का बाधक बनकर नहीं । ग्राम उन्नति 
क्रे पर तहसील और मण्डल के हित का ध्यान रखते हुये । इसी प्रकार प्रांत 
उुन्तत हो, पर राष्ट्र की हानि पहुंचा कर नहीं, राष्ट्रों को भी उन्नति करते 
हुये, विश्वहित का ध्यान रखना अत्यावश्यक है । परन्तु यह सब सदाचार, 


सद्धर्मं और सच्छास्त्र सापेक्ष होता है। अतः घमं निरपेक्ष भौतिक पु जीवाद 


और समाजवाद में कम सम्मव होता है । 


, , जंगल के गाय, बेल, सांढ़ आदि के भी समाज पर, समुदाय पर हिख्र 
जन्तुओं के लिये हमला करना कठिन हो जाता है। मघुमक्खियों की छत को 


- छैड़ना सरल नहीं है । 


. एक मत होकर, कपोत गण व्याघ को उड़ा ले जाते हैं वहाँ उनका 
मित्र चूहा. जाल काट कर उन्हें मुंक्त कर देता है। थंतः समाज कुछ है ही 
नहीं , येह केहन? सर्वथा भ्रान्ति मूलक. है। समाज द्वारा ही व्यवस्था चलाने. 


कानून बनाने तथा व्यवस्था पालन कराने के लिये राज्य या सरकार 


हैं। उंसेका निवल होना जनता के अहित में ही है, हित में नहीं । 


Cg 
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राज्य बिना, शासन बिना, अराजकता फैलकर' अव्यवस्था पैदी करती है 
कोई भी सुख की नींद नहीं सो सकता । प्रबल दुबंलों के घन, स्त्री छीन लेते 
हैं। संबं एक दूसरे के मक्षक, शोषकं हो जाते हैं, और प्रजा में मात्स्य न्याय 
फैल जाता है। किसी को किसी का डर-भय नहीं रहता है, . फिर योग्येति 
अयोग्यता छोटे बड़े का लिहाज शरम मिटं जाता है । अभक्ष्याभक्ष्य, अंगेस्या-- 


जैसी हो जाती है । तब कौआ पुरोडाश खाता है। कुत्ता चरु ' मंक्षणं करता 
है । गर्द द्राक्षा और मनुष्य घास खाने को विवश हो जाता है। . अंतें+ 
समाज, राष्ट्र, राज्य, मनुष्य के लिये, मनुष्यता के लिये, मानवता के. लिये 
अपेक्षित ही नहीं, अनिवार्य है । । । 


भारतीय आदर्श 

अध्यात्मवाद पर आधारित घर्मे नियन्त्रित शासन तन्त्र में सत्ता और 
सम्पत्ति की संतुलित व्यवस्था होती हैं। प्रमाद वशात्‌ आध्यात्मिकता 
और धामिकता से विमुख होने से राजतन्त्र निरन्‍्कुश साम्राज्यवाद वन जाता 
है । निरन्कुश साम्राज्य को समाप्त कर चक्रवती शासन खत्म होने से सामन्त- 
वाद आता है। सामन्त वाद को खत्म कर निरंकुश घर्महीन भौतिक पुञ्जी-. | 
वाद बद्धमूल होता है । उसको समाप्त कर समाजवाद आता हैं। निरन्कुश 
पुञ्जीवाद से समाजवाद उत्कृष्ट है । इन दोनो ही वादों में निरन्कृशता 
आने पर, अयोग्य शासने बदलने की सामथ्यं आमजनता में नहीं रहती ॥ 
घन हीन होने से यज्ञ, दान आदि की संभावनाएं खत्म हो जाती है। अतः 
धर्म निय्त्रित लोकतन्त्र या जनतन्त्र सर्वाधिक उपयोगी होता है । विकेन्द्री- 
करण द्वारा शक्ति, सम्पत्ति का व्यक्तियोंमें वितरण द्वारा, व्यक्ति और समां 
राज्यं समन्वय के सांथ विकसित होकर धमं, अथ, काम मोक्ष के भागी हीते 
हैं । इंस लोक में सुख शान्ति हो, अन्त में बैकुण्ठ बाम मिले, येही भारतीय 
बाप रेहों है |. + की 6 न गा 


* nr 
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ह “ इह्‌ लोके सुखं भुक्त्वा चान्ते सत्य पुर ब्रजेत ” 

`ˆ समाजवाद अभौतिक आत्मा की स्वीकृति न हीं देता, यह ठीक है। वह 
एक भौतिकवादी जीवन व्यवस्था है । यद्यपि वैज्ञानिक अपने आपकों खोजका 
विद्यार्थी मानता है, वह यह दावा नहीं करता है कि हमारी खोज अन्तिम 
हुँ । डाविन, स्पेन्सर, हैकल आदि विकास वादियों ने स्पष्ट कहा है कि 
हमारी वार्ते तभी ठीक मानी जाती चाहिये जब तक उसका ठीक से .खण्डन 
न. हो जाय। ईश्वर आदि के सम्बन्ध में हमें कुछ ज्ञान 
नहीं हूँ । | ॒ 

` हीगेल के अनुसार किकषी वाद का विरोधी कुछ दिनों में प्रतिवाद उत्पन्न 
हो जाता है । चलते चलते कुछ दिनों में वाद प्रतिवाद के समन्वय से सम्वाद 


. उत्पन्न होता है। आगे चलकर वही सम्वाद वादका रूप घारण कर लेता है। 


हीगेल के अनुसार राष्ट्रीय समाज वाद ही अन्तिम संवाद है, पर मार्क्स के 
अनुसार वह मी वाद कोटि में आ गया । उसकी हृष्टि में भौतिक दृन्द्रवाद 
भक्रिया के अनुसार श्रमिक क्रान्ति जनित सर्वहारा के डिक्टेटर शिप में 
बनने वाला समाज एवं साम्य वाद ही अन्तिम सम्वाद है। पर उस प्रक्रिया 
के अनुसार हो सकता हैं कि वह भी आगे चलकर वाद बन जाये; और फिर 
अंध्योत्मवाद पर आधारित धमं नियन्त्रित शासन तन्त्र ही अन्तिम सम्वाद 
हो । यही अनादि है , यही अन्त में रहेगा । यह अनेक बार वादःप्रतिवादों 
द्वारा संवाद बन चुका है। 


समाजवाद शाश्वत नियम नहीं मानता 


समाजवाद किसी नियम को शाइवत नहीं मानता। उसकी हृष्टि में 
सब नियमों का आधार माली हालत है। रजनीश्च जी मानते हैं कि सम्पत्ति 
छित जाने पर मनुष्यका ९० प्रतिशत व्यक्तित्व विदा हो जाता है। विचारने, 
साधने की क्षमता समाप्त हो जाती है । मार्क्स का भी कहना है कि माली 
दात्मात्‌ उत्पादन साधनों पश्च निर्भर हैं। हाथ करघा द्वारा उत्पादन में मालीं 
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स्थिति सामान्य रहती हैं। महायन्त्रों हारा उत्पादन में माली . स्थिति. बहुत 
ऊंची हो जाती है । गरीब नोन, तेल की चिन्ता में परेशान.रहता है । उन की 
दृष्टि में आत्मा, ब्रह्म आदि की कल्पना. भी नहीं होती.। घनवान्‌, बलवान्‌, 
खाने पीने की चिन्ता से मुक्त होकर, आत्मा आदि की कल्पना में मन बहलाव 
.करता है । अथवा भयभीत जंगली मनष्य रात्रि के समय बादलों के घेराव 
- एवं गर्जनों से तथा विजलियों के चकाचौंघ युक्त कड़कड़ाहट से, बून्दों की 
गोलियों से भीत होकर, बादलों के पिछे छिपे हुये अपने इदं गिदे हजारों 
आत्माओं, भतों प्रेतों की कल्पना करने लगता है । 


वही -मूत प्र त की कल्पना सभ्यता के- साबुन में घुलकर देव कल्पना 
और वैज्ञानिक चमत्कृत्ति से चमत्कृत होकर. ईश्वर. कल्पना हो जाती है। 
यदि ईइवर.-एंवः आत्मा शाइवत होगा, .तो उसके नियम भी शाश्वत होंगे । 
.ऐसी स्थिति में वैयक्तिक सम्पत्तियों का राष्ट्रीयकरण शाश्‍वत नियमों के विरुद्ध 
माना जायगा । अतः आत्मा, ईश्वर उसके शाइवत घार्मिक. आध्यात्मिक 
नियम मानने पड़ेंगे | उस स्थिति में व्यक्तिगत सम्पत्तियों का राष्ट्रीयकरण 
भी असंभव हो जायगा । इस दृष्टि से आत्मा, ईश्वर. तथा कोई शाहवत घर्म 
या घर्मशास्र समोजवाद को, विशेषतया मार्क्सीय समाजवाद को नहीं मान्य 
है। कई राष्ट्रं तो ईश्वर एंव धर्म मानने पर भी धर्म निरपेक्षताका सिद्धांत 
मानते हैं । 
श्री रजनीश जी कहते हैं कि समाजवाद मनुष्य जाति के इतिहास में 
आत्मा के विरोघ में खड़ा हुआ सबसे वड़ा विचार है। दुनिया में नास्तिकता 
कभी नहींसफल हो पायेगी और दुनियामें कोई नास्तिक समाज, कोई नास्तिक 
संघटन, कोई नास्तिक देश चरम आत्मिक संभावनाओं को प्राप्त ' नहीं कर 
सकता । इसका कारण यह है कि नास्तिको ने सीधे हीं आत्मा भौर परमात्मा 
पर हमला बोल दिया | वे हार.गये, जीत नहीं सके । लेकिन साम्यवाद ने 
पीछे के रास्ते से हमला बोला है और साम्यवादने पहली बार जमीन.पर एकः 
नास्तिक देश और एक नास्तिक समाज को पैदा कर दिया है, ओर चार्वाक 
नहीं जीता, एपीकुरस नहीं जीता,. जहां. दुनिया के नास्तिक हार गये, बहाँ 
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माक्स , लेनिन, एन्जेलस ज़ीत गये । रहस्य कया है ? रहस्य 
ग्यह्ली. . है कि साम्यवाद पीछे के दरवाजे से नास्तिकता को 
लाया है। वह धर्म का सीधा विरोध नहीं करता। वह सीघा विरोध 
सस्पत्ति का करता है और पीछे यह कहता है कि अगर घनपति को मिटाना है 
तो धम्म .को;मिदाना जरूरी है। क्योंकि घर्म को बिना मिटाये धनपति को 
'मिटायाः नहीं जा सकता है। वह यह भी कहता है कि भगर घनपति को 
समाप्त करना है, तो अब तक की जो विचारधाराये धनपति को खड़े होने 
का आघार बनती थी, उनको गिरा देना होगा । 


`. माक्स की भी मान्यता थी कि.सर्व दृष्टिकोण वर्गीय होते है। अगर धन 
'पति धर्मं की बात, करता है तो. सिर्फ इसीलिये करता है कि धर्म उसकी 
सुरक्षा ब्त जायगा । यह धारणा आमूल भ्रान्त है। धर्म का वर्ग से कोई 
“सम्बन्ध-नहीं है, नहीं दर्शनों का । उत्पादन व्यवस्थाओं से बंधा हैं। लेकिन 
मास की अति स्थूल भौतिकवादी दृष्टि ऐसा ही देख सकती थी । इस लिये 
उसने पूज्जीवाद को हटाने. के लिये धर्म करो हटाने 'का.भी विचार दिया। 
ह्सकी दृष्टिमें मनुष्य के भीतर आत्मा जैसी कोई वस्तु नहीं है । इस विचार 
के कारण -ही.ल्लो स्टालिन इतनी हत्यायें करने में सफल हुआ है। क्यों क्ति 
यद्रि झाइमी क़ैवल पढाथे है, तो 'गर्देन काटने से. कोई भी नहीं कटता है। 
पदार्थ न कटता है तर मरता है। माओ भी सुविधा से हत्या कर सकता है 
क्यों. कि आदमी सिर्फ़ पदार्थ है, वहां पीछे कोई आत्मा नहीं हैं। साम्यवादी 
पहली बार दुनिया. में निःसंकोच बिना, अन्तःकरण की किसी पीड़ा के हत्या 
_क्ह्चे.-में सफल: हो सके । उसका कारण केवल यह है कि आदमी की आत्मा 
को इन्कार ह्वी-कर दिया गया है और आदमी की आत्मा के विकास और 
आविष्कार की जो संभावनाये हैं, उन्हें भी क्षीण करने का प्रयत्न निरन्तर 
, चब्षत्ा-रहा है”-पू० २८-२६ | 
म्रछक्ु उक्त तक अत्यन्त निःसार है । क्यों कि यह पीछे कहा जा चका 
कि शात. आत्मा या ईइवर मानने पर कोई शाइवत शास्त्र.या नियम 
/मिननोप्पड्डत्ा:है.।:ब्रैसाः मानने -पर, जैसा मनृष्यों ने वेद, -काग्रबिल, . कुरान 
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आदि मान रखे हैं, उनके अनुसार व्यक्तिगत सम्पत्ति, भूमि आदि हो सकती 
है । बिना मालिक की मर्जी के उसे कोई ले नहीं सकता । उनका राष्ट्रीकर्ण 
या समाजीकरण नहीं हो सकता.। इसी लिये मार्क्स आदि को आत्मा और 
ईश्वर भादि का विरोध करना पड़ा, क्यों कि व्यक्तिगत सम्पत्ति रहते हुये 
समानता, स्वतन्त्रता, मातृता का उद्घोष केवल नारा मात्र रह जाता है.। 
संसार में कोड़ीपति, करोड़पति का अन्तर, अमीर गरीब का अन्तर एक-दम 
न्याय संगत एवं जायज माना जायगा । करोड़पति का लड़का करोड़पति 
ही रहेगा, चाहे कितना भी अयोग्य क्यों न हो, कौड़ीपतिका लड़का, कौड़ीपति 
ही रहेगा, चाहे वह कितना ही योग्य क्यों न हो । अतः माक्स ने सीधे ही 
आत्मा, ईइवर, धर्म एवं शास्त्र पर हमला किया है! उनका यह पक्ष खण्डनीय 
` है । परन्तु वह खण्डन रजनीश जी के वश का नहीं है | 


धमं की वर्ग सम्बद्धता 

घनपति को मिटाने में तो वर्ग चेतना, वर्ग संघर्ष ही पर्याप्त है। परन्तु 
व्यक्तिगत सम्पत्ति का हरण अनैतिक है, धर्म विरुद्ध है, न्याय विरुद्ध है । सिर्फ 
इन बातों का उत्तर देने के लिये ही उसंने ईश्वर का विरोध किया हैं। अन्य. 
नास्तिकों का खण्डन निष्प्रयोजन भी था । इसलिये उनका निराकरणं सहज 
हो सका था। वस्तुतस्तु शून्यवादी बौद्ध सबसे बड़े नास्तिक थे-। उन्होंने 

` -ईश्वर, वेद, एवं वेदोक्त धमं एवं आत्मा सबका ही निराकरण किया । सब . 
कछ शून्य है । फिर भी वे फले फूले । -उनका ही एक भाग कहता है कि क्षण 
मंग विज्ञान मात्र सब कुछ है । क्षण भंग प्रवृति विज्ञान की धारा जगत है । 
आलय विज्ञान धारा आत्मा है। उनकी संख्या भी दुनिया में कम नहीं है। 
बौद्धों की संख्या संसार में सबसे अधिक है। जौनों ने भी ईइवर और वेद को 
मानने से इन्कार कर दिया, वे भी जीवित हैं। श्री राहुल जी कहते थे कि 
यदि बुद्ध भगवान आज होते तो वे अवश्य माक्सवादी .हो गये होते। इसी 
तरहपर्म जितने भी हैं, सब. मले शोषक शोषित वर्गसे सम्बन्ध. न हो परन्तु.वर्ग 
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सम्बन्ध तो है ही । वैदिक धमं ब्राह्मणादि वर्णाश्रम धर्मं से सम्बद्ध है । बौद्ध; 
जैन ” इसाई, इस्लाम आदि धर्म वर्णाश्रम व्यवस्था के विरोधी हैं। : : 

शरीर के भीतर कोई आत्मा नहीं है, यह बुद्ध का भी मत था। वे 
स्पष्टतया .अपने को नैरात्म्यवादी कहते थे जौन भले बौद्ध मतं का खण्डनं 
करते हैं, परन्तु उनकी आत्मा देह के समान ही मध्यम परिमाण का सावयव 
एवं संकोच विकाश शाली आत्मा हैं । यदि सावयय घटादि नष्ट हो सकता है; 
तो सावयय आत्मा मी क्यों नहीं । फिर मार्क्स को ही कया कहा जाय? 
मनुष्य के भीतर आत्मा जैसी कोई वस्तु नहीं है। यह मानकर यदि कोई 
भौतिक वादी हत्यायें कर सकता हैं, तो आत्मा को अजर, अमर, अच्छेय; 


क, अभेद्य मदाह्म, अक्लेद्य, असंग मानने वाले वेदान्ती हत्याओं में क्यों नहीं - 


सफल हो सकते-- ,. 
“ननं छिन्दन्ति शस्त्राणि नैनं दहति पावकः। 
% न चैनं क्लेदयन्त्यापो न शोषयति भारुतः॥ 
य एनं वेत्ति हन्तारं यश्चैनं मन्यते हतम्‌ । 
` ` उभौ तौ न विजानीतो नायं हन्ति न हन्यते ॥ 
(गीता-२।२३,१९) 
इस आत्मा को शस्त्र काट नही सकते । अरिन जला नही' सकता, पानी 
सड़ा नही सकता, मार्त सुखा नही सकता । जो इस मात्मा को हन्ता 
मानता हैं और जो उसे हत मृत मानता है, दोनों ही अज्ञ हैं । आत्मा वस्तुत 
न हन्ता होता है न हत होता है। इतना ही क्यों गीता में यह भी कहा है 
कि-जिसे अहंकार नही है, जिसकी बुद्धि कर्ममें लिप्त नही होती, वह सपूर्ण 
लोकों को मारकर न मारता है न उससे. लिप्त होता है । 
यस्थ नाहं कृतो भावो बुद्धि यंस्यंनलिप्यते । 


- “हत्वापि स इमां लोकान्‌ न हुन्ति न निवद्धयते' 
5 (गीता१८।१७) 
` ‹ रजनीश जी अपनेको वेदान्ती मानते हैं, फिर स्टालिन ही पर ऐसा दोषा- 
रोपणं क्यों ?. वौद्ध मत में. आत्मा स्वयं ही . क्षण-क्षण में. मरती रहती है। 
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जैन मत में भी आत्मा परिणामी हैं। परिणामी में पूर्व रूप का त्याग, नव्य- 
रूप का ग्रहण होता ही रहता है। सांख्य योग दृष्टि से भी आत्मा अमर, 
असंग है, कमी मरता नही है। आत्मा समाजत्रादकी दृश्टिमें ही नही, सभी 
दार्शनिकों की दृष्टि में पदार्थ तो है। नैयायिक वेशेषिक की दृष्टिमें 
आत्मा पदाथ नही किन्तु द्रव्य, गुण कम सामान्य समत्राय, विशेष अभाव 
रूप सप्त पार्थो के भीतर नत्र द्रव्यों में एक द्रव्य है । 
गर्दन काटने से कोई भी नहीं कटता है । पदार्थ न मरता है, न कटता . 
है, क्योंकि आदमी सिझ पदार्थ है। यह कितना स्थूल तर्क है, दुनिया में: 
` बृक्षादि पदार्थं ही कटते हैं। पदार्थ ही मरतेहै, आत्मा पदार्थ होने पर भी नहीं - 
मरती । सांख्ययोग, वेदोन्त की आत्मा भी नहीं कटती है; नहीं मरती है। 
यदि शून्यवादी का शून्य भी आत्मा हो सकता है, विज्ञानवादी का क्षणिक.” 
विज्ञान आत्मा हो सकता है, जैनों का परिणामी संक़ोव विकासशाली , 
मध्यम परिणाम पदार्थं आत्मा हो सकता है, तो माक्स का जीता जागता 
मनुष्य आत्मा क्यों नहीं हो सकता? यदि क्षणिक विज्ञान क्रो धारा या 
शून्य का चिन्तन धम है, तो पिछड़े वर्ग का हित चिन्तन भी धर्म क्यों नहीं? 


समाजवाद, आत्वा एग स्वतत्रता 


. कहा जाता है कि, मनुष्य के मीतर जो आत्मा है उसको भी प्रकट होने 
के लिये सुविधायें और परिस्थितियां चाहिये । एक बीज के भीतर पौधा 
छिपा हुआ है, लेकिन अमी बीज को तोड़ देंगे तो पौधा मिलेगा नहीं । पौधा 
छिपा है जरूर, लेकिन प्रकट होने के लिये व्यवस्था चाहिये, पानी चाहिये; 
खाद चाहिये, जमीन चाहिये, सूरज की किरणे चाहिये, कोई प्रेम करने 
वाला चाहिये जो बीज के भीतर से पौधे को प्रकट कर पाये । प्रत्येक आदमी- 
के भीतर आत्मा बीज की तरह हैं। आदमी को काटने से मिलेगी नहीं, इस 
लिये प्रयोग शाला में आदमी की आत्मा कभी भी नहीं पायी जा सकेगी । 
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मैंने सुना है माक्स ने कमी मजाक में कहा था कि--मैं तुम्हारे ईश्वर को 
मान ल गा, अगर प्रयोग शाला की टेस्ट ट्यूब में ईश्वर को पकड़ कर बताया 
जा सके और फिर उसने यह मी कहा, ध्यान रहे मूल कर कहीं अपने 
ईश्वर को प्रयोगशाला की टेस्ट ट्यूब में ले मत आना, क्योंकि 
जो ईश्वर टेस्ट ट्यूब की पकड़ आ जायेगा, वह ईश्वर ही 
क्या रह जायगा ? ईश्वर को टेस्ट ट्यूब में नहीं पकड़ा जा सकेगा । इसका 
यह अथ नहीं कि वह नहीं है। टेस्ट ट्यूब बहुत छोटी चीजा है और आदमी 
के शरीर को काट कर भी हम उसकी आत्मा को नहीं पकड़ पायेंगे । पर 
इसका यह अर्थ नहीं है कि वह नही हं । 


अगर मेरे मस्तिष्क को अमी काट दिया जाय तो वहां विचार जैसी कोई 


ए नहीं मिलेगी, लेकिन विचार है । अगर आप के हृदय को काटा जाय 
तो वहां प्रेम जैसी कोई चीज नहीं मिलेगी, लेकिन प्रेम है । प्रमाण क्या है ? 
प्रयोग शाला में कहीं पकड़ में आता है? आप सिद्ध नहीं कर सकते हैं कि 
प्रेम हुँ । क्योंकि हृदय में खोजने से, तोड़ने-फोड़ने से, कही उसका पता नही 
चलता, लेकिन फिर मी आप जानते हैं कि वह है और आप कहेंगे कि दुनियां 

: भर की प्रयोग शालायें सिद्ध कर दे कि प्रेम नही है, तो भी मैं मानने को 
राजी नहीं हूं, क्योंकि मैंने प्रम को जाना हुँ। अनुभव है, जो पदार्थे के पार 
“हैं । लेकिन समाजवाद का बुनियादी आधार अनात्मवाद है। यदि एक बार 
किसी समाज ने स्वीकार कर लिया कि आत्मा नही है, तो वह बीज बोना 
बन्द कर देगा, क्योंकि जब बीज अंकुर है ही नही तो फिर बीज बोने की 
जरूरत नही' है। मनुष्य जाति के ऊपर सबसे बड़ा दुर्माग्य यह होगा कि यदि 
यह स्वीकृत हो जायगा, कि आत्मा नहीं है तो आत्मा का प्रकट होना 
` निरंतर. धीरे-धीरे बन्द हो जायगा, बीज पड़े-पड़े सड़ जायंगे।' (पृ०२९-३०)' 
परन्तु यह सव बातें तकं शून्य ही हैं। विचार वस्तु प्रत्यक्ष है। उसमें 
“किसी को सन्देह नहीं हैं। प्रम भी मनोग्राह्म है। परन्तु आत्मा, विचार 
और प्रोम के समान मनोग्राह्य भी नही है। यह तो भौतिकवादी भी मानता 


ही है कि, जैसे गुलाब के डण्ठल, पत्ते, कांटे आदि उत्पन्न होते हैं, नैसे ही. 


7 र 


हह 


के 
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भौतिक देह के भीतर मस्तिष्क, दिल- दिमाग का आविर्भाव होता है। हृदय 
में प्रेम की उत्पत्ति होती है । ऐसे ही ज्ञान भी देह में उत्पन्न होता है। परन्तु 
वह सब माता पिता के शुक्र शोणित का ही परिणाम है। यदि ज्ञात ही 
आत्मा है, तो भी वह स्थायी तो नही है, उसकी उत्पत्ति विनाश लोकासिद्ध 
ही है 


अगर बीज पड़ै-पड़े सड़ जायगा तो वह आत्मा ही नही है। क्षण भंगुर 


' विनञ्वर वस्तु आत्मा है, यह आत्मवादियों को मान्य नहीं है । जैसे गोधूम, 


मधूक, द्राक्षा (गेहूं, महुआ, या अंगुर) की किसी विशिष्ट स्थिति से मादकता 
की उत्पत्ति होती है, उसी तरह गर्मस्थ शुक्र शोणित की किसी विशिष्ट 
अवस्था में ज्ञान या चैतन्य की अभिव्यक्ति या उत्पत्ति हो जाती है । अतः 
यह सब भूत का ही घरमे है। जैसे जन की उष्णता वृद्धि में गुणात्म परिणाम 
आप बन जाता है, शीतलता वृद्धि में गुणात्मक परिणाम वफ हो जाता है, 
उसी तरह चेतना भी भूतों का ही गुणात्मक परिणाम है । जैसे धरणी, जल, 
बायु, सूरज के सम्बन्ध से अंकुर पैदा होता हैं, अगर इसी तरह किसी परिः 
स्थिति में किसी बीज से आत्मा पैदा होती है, तो भी वह उत्पन्न होने वालीं 
वस्तु अंकुर के समान ही नष्ट मी हो जायगी । अतः ईदवर या आत्मा का 
अस्तित्व उक्त दष्टान्तों से सिद्ध नहीं होता । बीजों से अंकुर पैदा हों तो भी 
इसके मानने से आत्मा के अस्तित्व की सिद्धि नहीं होती । अतः कौन बीज 


बोयेगा ? कौत बीजको पानी देगा ? कौन वीजक़ो बड़ा करेगा ? इत्यादि प्रश्न 
-सभी वेतुके हैं । [ 


कहा जाता है कि आत्मा की प्रकट होने के लिये जो सुविधायें चाहिये 
वह समाजवाद छीन लेता है। अमी जो समाजवाद आयेगा, वह निश्चित 
छीन 'लेगा' (पृ-३०) परन्तु यह भी तकं निर्जीव है। कौन सी सुविधा चाहिये 


उसे ? समाजवाद कैसे छीनता है ? इसका कोई निरूपण नही हो सका । 


कहा जाता है कि, समाजवाद के लिये पहली आवश्यकता तो यह 


: है कि आदमी की स्वतन्त्रता छीन ली जाय, और आदमी की स्वतन्त्रता का 
. बहुत बड़ा हिस्सा उसकी आथिक स्वतन्त्रता है।. अजेन की स्वतन्त्रता, 
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अजित के स्वामित्व की स्वतन्त्रता, आदमी की मूलभूत स्वतन्त्रता है। मैं 
` जो पैदा करू वह मेरा हो सके, जो नियमित करू वह मेरा हो सके ! 
मनुष्य की बुनियादी स्वतन्त्रता है, उसकी आथिक स्वतन्त्रता । उसके हाथ 
से आथिक स्वतन्त्रता के छीने बिना समाजवाद स्थापित नहीं हो सकता । 
हां, पूञ्जीवाद ठीक से विकसित हो जाय तो किसी आदमी की स्वतन्त्रता 
बिना छीने समाजवाद का जन्म हो सकता है। वह जन्म होगा, पुञ्जी के 
अत्यधिक हो जाने पर, उसके पहले नहीं । इप्तलिए अभी दुनिया में कोई भी 
देश, अमरीका मी अभी इस हालत में नहीं आ सका है जहां समाजवाद 
जन्म ले । लेकिन अमरीका शायद पचास वर्षो में उस जगह पर आ जाये। 
अभी तो हमें बलपूर्वक समाजवाद आरोपित करन! पड़ेगा । आरोपित 
समाजवाद में स्वतन्त्रता का हनन होगा और जितनी स्वतन्त्रता मरती हैं 
उतनी ही मीतर आत्मा के फैलने की संभावना कम हो जाती 
हैं। आत्मा के लिए स्वतन्त्रता का आकाश चाहिये। और 
जब आथिक स्वतन्त्रता छीनती हैं तो दूसरा हमला वैचारिक स्वतन्त्रता पर 
' होता है, क्योंकि समाजवाद के पक्षवर यह कहते हैं किं अगर हम वैचारिक 


स्वतन्त्रता दें तो हम समाजवादी व्यवस्था का निर्माण नहीं कर पायेंगे ! 
रूस में एक ही दल है और कैसे मजे की बात हैं कि एक ही दल चुनाव 
भी लड़ता है । इसीलिये स्टालिन को दुनियां में जितने वोट मिलते थे, उतने 
किसी आदंमी को कभी नहीं मिले । सौ प्रतिशत वोट स्टेलिन को मिलते थे । 
और उनको प्रचार सोरे विश्‍व में किया जाता था । कोई पूछेगा नही कि 
उसके विपरीत कौन खड़ा था ? इस बात का अर्थ यही है कि विचारों की 
स्वतन्त्रता नही है ।” (पृ० ३१) 


. उक्त बाते भी ईश्वर एवं आत्मा की सिद्धि से सम्बद्ध नही हैं । संसार में 
घनवान्‌ होना ही अगर आत्मा को प्रकट करने की सुविधा है, तब तो 
अमरीका के घनवानों को आत्मा का साक्षात्कार मावना ही पड़ेगा । 
क्यों कि आपके अनुसार उनके पास स्वतन्त्रता का आकाश है ही। संसार में 
' बड़े बड़ स्वंतन्त्र सम्राट तथा धनवान्‌ हुये है। परन्तु वे सदा ही. उलूक. के 


च्च 
i 
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वाहन ही रहे है। उन्हें ईश्वर, आत्मा का कोई साक्षात्कार नहीं हुवा है। 
इतिहास के अनुसार तो एक त्यागी, अकिवन को जितना ईश्वर या आत्मा 
का साक्षात्कार संभव है, उतना अन्य को नही । फिर धनमद, राज्यमद 


से उन्मत्त लोगों के लिये तो ईश्वर एंव घर्म की बात बहुत दूर की है। 


जैन समाज प्रायः धनवान्‌ ही है। पर वह तो ईश्वर की सत्ता ही 
नही मानता । बौद्धों के अनेक समृद्ध स्वतन्त्र राज्य हैं । परन्तु बौद्ध मत में 
ईश्वर है ही नही । आत्मा भी उनका क्षण भंग्र ओर परिणामी ही हैं। 
एक कौपीन माञधारी, या दिगम्बर अकिचन भिक्षुक ही ईश्वर या 
ब्रह्म की बात अधिक जानता है। ईश्वर का नाम ही अकिचन जनप्रिय हूँ । 

शंकर, रामानज, निम्वार्क, रामानन्द, मध्व, बल्लभ आदि सभी ईइ्वर 
वादी सम्प्रदायों में ईइवर प्राप्ति के लिये त्याग, की ही अपेक्षा कही गयी है 
घत की नही -- 

न कर्मणा न प्रजया त्रनेन त्यागेनेके अमृतत्वमानशुः । 

यह वेद वाकय है । ईसायी, मुसलिम ससम्प्रदायों में भी त्याग का ही 
महत्व है । जैन, बौद्ध मतों में मी त्याग, तपस्या का ही महत्व गाया 
गया है। 

वस्तुतः जीव जब तक मनुष्यांदि देहों में आबद्ध है, तब तक स्वतन्त्रता 
कहां ? आयि, व्याधि, बुढ़ापा मृत्यु के पराधीन कोई भी प्राणी कहाँ स्वतन्त्र 
है? देहादि उपाधि बाघ होने पर ही आत्मा में स्वतन्त्रता संभव है, फिर 


निरूपाधिक ओत्म स्वरूप प्राप्ति के पहले स्वतन्त्रता का भाकोश कहां 
मिलने वाला है। ह 


आथिक स्वतन्त्रता भी कहां संभव है ? घनोपार्जनके लिये मजदूर चाहिये 
कच्चा माल चाहिए, मशीन चाहिए, पूङजी चाहिये, कालकी अनुकूलता चाहिये। 
बृष्टि न हो, जमीन न हो तो कच्चा माल ही कहां से मिलेगा । अर्जन में भी 
स्वतन्त्रता नहीं होती, क्योंकि मनुष्य अकेला नही है और भी मनुष्य संसारमें हैं । 
एक व्यक्ति की स्वतन्त्रता वहीं तक होती है जहांसे दूसरे की स्वतन्त्रता आरम्भ 
होती है । भूमि जमींदारकी होगी, खानें किसी औरकी होंगी। श्रम मजदूरोंके पास 
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होगा । पूञ्जी किसी और के पास होगी । मशीन निर्माण की-बुद्धि औरों के 


हाथ में होगी । फिर कोई अर्जन में भी स्वतन्त्र कहां है ? अजित वस्तुओं पर _ 


भी पून्जीवादी सरकारों का टॅक्स होता है। मजदूरों के वेतन आदि के हिस्से 


होते हैं । अतः पूञ्जीवादी देशों में मी कमायी के कुछ हिस्सों पर ही कमाने 


वाले का अधिकार होता है। वैसे जीवनोपयोगी धन में अर्जन का अधिकार 
समाजवाद में भी मान्य हैं. 


शास्त्रों में मी कहा गया है कि जितने से पेट या जीवन मात्रा का काम [ 


चल जाय, उतने में ही अभिमान करना उचित होगा । जीवनोपयोगी पदाथ 
से अधिक में जो अभिमान करता है, वह चोर के समान दण्डनीय है । 


यावद्भ्रियेत जठरं तावरस्वत्वंहि देहिनाम्‌ । 
अधिक योऽभिमन्येत स स्तेनो दण्ड महति ॥ 


(श्रीमद्‌भागवत ७।१४।८) 


मनु कहते हैं कि तीन वर्ष काम चलाने से अधिक धन हो, तो सोम यज्ञ 

करके उसका वितरण कर देना चाहिए । 
यस्य त्रैवाधिकं वित्तं पर्याप्तंमृत्य वृत्तये । 
अधिकं वापि विद्येत स सोमं पातुमहंति ॥ मनुस्मृति 

आथिक असंतुल निवारणार्थ ही अतिरिक्त आमदनी में धर्म, यश, काम, 
अर्थ, स्वजनों के लिये पञ्चधा विभाजन की व्यवस्था है। 

वस्तुतः महत स्वतन्त्रता प्राप्ति के लिये बहुत सी स्वतन्त्रताओं का 
बलिदान करना पड़ता है । कोई व्यापारी व्यापार में लाखों रुपयों का 
प्रयोग करता है, तभी हजारों रुपये महीने की आमदनी होती है । विद्यार्थी, 
माता-पिता, गरूजनों के परोधीन रहकर ही विद्वान बन सकता है। महान 
शक्तिशाली सिह, विशालकाय हाथी भी, बुद्धि के कारणा मनुष्य के पराधीने 
होकर रहते है । 

जो माता-पिता, गुरुजनों को न मानेगें, स्वतन्त्रता के नाम पर स्वेच्छा” 
चारिता को बढ़ावा देगें, वे कभी विदान या स्वतन्त्र नहीं हो सकते । - सैनिक 


A 


® 
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अनुशासन में रहकर ही राष्ट्र की रक्षा कर सकता है। कोई भी नागरिक 
अपने राष्ट्र के संविधान एवं कानून के अधीन रहकर ही उन्नति कर सकता 
हैँ । संविधान, कानून द्वारा नियन्त्रित राष्ट्र ही सम्य राष्ट्र कहा जाता है। 
जो जितना ही नियन्त्रित है, वह उतना ही सभ्य माना 
जाता हैं । क 

कोई भी साधक देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि सबको ही नियन्त्रित करके 
साधना में सफल होता है । अतः स्वतंत्रता और आारथिक स्वतंत्रता के आधार 
पर ईश्वर या आत्मा को प्रकट किया जा सकेगा, यह कल्पना सर्वथा युक्तिः 
हीन हैं । पुञ्जींवाद के विकास से समाजवाद का जन्म है। इस पक्ष का 
निराकरण पीछे किया जा चुका है। जब भी कभी समाजवाद होगा, तक 
व्यक्तिगत घन का स्वामित्व नही' रह जायेगा । तब आथिक स्वतंत्रता न होने 
से वास्तविक स्वतन्त्रता कैसे हो सकेगी ? 


वैचारिक स्वतन्त्रता की सीमा सर्वत्र आदरणीय है पुञ्जीवाद राष्ट्रों 
में भी राजद्रोह भड़काने बाले भाषण की स्वतन्त्रता नही रहती है। सेना 
में क्या कही' भी भाषण स्वातन्त्र्य हो सकता है? चुनाव का नाटक जैसे रूस 
में हैं, वैसे ही पूञ्जीवादी राष्ट्रों में है। वहां मी करोड़ों गरीबों को कुछ 
मुट्ठी भर पूञ्जीपतियों के उम्मीदवारों को वोट दे देना पड़ता है। कुछ 
लोग लाखों रुपये चुनाव पर खर्च करते हैं। अधिकांश लोगों के पास चुनाव 
में जमानत का भी रुपया नही' हैं। अतः जनमत का मखोल मात्र है। एक 
पार्टी रहने पर भी चुनाव द्वारा जनता की अभिरुचि. की जानकारी की जाती 
है । यदि कम वोट पड़े तो उसने जनता की अरुचि दूसरी बार जानकर; 
उसको बदल कर, अन्य लोऽ7भ्रय व्यक्ति को उम्मीदवार बनाया 
जा सकता है | 

कहा जाता है कि, पिछले पचास वर्षों में रूस में अइमुत घटनाएं घंटी 
हैं। वैज्ञानिकों को भी सरकार आज्ञा देती है कि किस भांति सोचो, उनको 
भी कहती है कि कौन सा सिद्धांत निकांलो, तो रूस में पिछले तीस वर्षो में 
वायोलोजी में इस तरह के भी सिर्दधात चलते रहे जो सारी दुनिया में मान्य 
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नेही हैं सारी दुनियां के प्रयोगकर्त्ता कह रहे थे कि यह गलत है, लेकिन 
स्टालिन की आज्ञानुसार वे सही थे। स्टालिन के मरने पर वे गलत हो गये । 
रूस के वैज्ञानिक भी हां में हां भरते थे क्योंकि उनको भी पार्टी के आदेशा- 
नुसार जीना है। १९१७ के पहले रूस ने दुनिया के श्रेष्ठतम बुद्धिमान पैदा 
किये थे । लेकिन १६१७ के वाद उस हैसियत का एक आदमी भी रूस पैदा 
नहीं कर सका । †लयोटाल्सटाय, मैंक्सिम गोर्की, तुर्गनेव, गोगोल, दस्तोवस्की 
या चैरवव आदि की हैसियत का एक आदमी भी रूस पचास वर्षो में पैदा 
नही कर पाया । बात क्या है ? रूस ने लेखक पैदा किये, पुरस्कार दिये। 
विचारक पैदा किये, पुरस्कृत किये । लेकिन एक भी विचारक उस गरिमा का 
नही हैं, जो रूस ने अपने गरीवी के और अत्यन्त परेशानी के दिनों में पैदा 
किये थे , जो उसने जारोकी अत्यन्त हीन व्यवस्था में पैदा किये थे। उतने 
विचारशील, उतने बुद्धि मान, उतने सृजनात्मक व्यक्तित्व भी रूस पैदा नहीं 
कर पाया । बात कया है? वह पैदा होने की जो मूलभूत संभावना है, 
आत्मा के जन्म एवं विचार की स्वतन्त्रता, वही छीन ली गयी है। 
तुर्सुनेव क॑मे पैदा हो लेनिन भी वापस रूस में पैदा नहीं हो सकता। 
झ्लेतिन को भी पैदा होने के लिये अमरीका या इंगलँण्ड खोजना पड़ेगा । 


संच तो यह है कि जो जानते हैं, वे कहते हैं कि लेनिन को जहर देकर 
मारा गया था। जिस आदमी ने क्रांति की थी, जिस आदमी ने रूस को 
समाजवादी बनाना चाहा था, वह भी मारा गया। दूसरा आदमी था 
ट्राटस्की, जिसने क्रांति में दूसरा बड़ा हिस्सा लिया था, वह भी भागा 
'फिरा था । उसका कुत्ता छूट गया था रूस में, तो कम्युनिस्टोंने उसके कुत्ते 
की भी हत्या कर दी थी और फिर मैंक्सिकों में जा कर उसकी भी हत्या कर 
दी! मनृष्य जाति के इतिहास में इतने बढ़े पैमाने पर हृत्या का खेल 
कड़ी भी नहीं हुआ । सरल था क्यों कि आत्मा है ही नही', सिर्फ पदार्थ 
हैं, तो गुडडे, पुडिइयों को मारने और काटने में क्या अंतर पड़ता है? और - 
फिर यह भी जरूरी है कि जिनके भीतर आत्मा ही नही, उन मनुष्यों को 
_ भी स्वतन्त्रता की कया जरूरत हैं ? समाजवाद अगर ठीक से सफल हो, जैसा 
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समाजवाद आज है, तो प्रत्येक आदमी को मशीन में बदल लेने को तैयार है। 
५ (१० ३१-३३) 
उक्त बातोंका आत्माके अस्तित्व सिद्धि से कोई सम्बन्ध नहीं है । वैज्ञानिक भी 
किसी उददेश्यसे किसी खोजमें परिश्रम करता हैं। अतः वैज्ञानिकोंको भी खोज 
'की दिशा देना अनुचित नही कहा जा सकता | जैसे पुञ्जीपति अमुक अमुक 
कार्य के उपयुक्त मशीन के अविष्कार के लिये वैज्ञानिकों को धनादि देकर 
प्रेरित करते हैं, वैसी प्रेरणा सभी शासक देते रहे हों तो, रूस में कोई 
आपत्ति की वात नही हैं। ऐसे ही सोचने की भी दिशा तो हर एक देश के 
लोग देते ही हैं। यह अलग बात है कि जिस खोजमें वह प्रवृत्त हुआ वह सोचने 
पर गलत सिद्ध हो । विज्ञान के लिये सामान्य सी बात हैं कि वैज्ञानिक किसी 
समय किसी वस्तु को सत्य समभते है, कालान्तर में वे स्वर्थं उसे गलत मानने 
लगते हैं । कई आविष्कार कभी अत्यन्त उपयोगी माने जाते हैं, वही कालान्तर 
में गलत सिद्ध हो जाते हैं । दर्जनों ऐसे सिद्धांत है, जो कल तक ठीक थे, आज 
गलत सिद्ध हो रहे हैं। डाविन के ही सिद्धांत को ही उसके परवर्ती वैज्ञानिकों 
ने गलत सिद्ध कर दिया । ( देखिये--- माक्संवाद और रामराज्य ), परन्तु 

उसका दोष समाजवाद या स्टालिन पर नही दिया जा सकता । 


रूस १६१७ के वाद पहले जैसा महत्व पूर्ण व्यक्ति नही पैदा कर सका, 

यह ठीक है, परन्तु भारत ही आज वरिष्ट, विश्वामित्र, गर्ग, गौतम, पराशर, 
-च्यास, कपिल, कणाद, जैसे आदमी कहाँ पैदा कर रहा हैं? शङ्कर, भट्टपाद, 
कुमारिल, मण्डन मिश्र, उदयन, श्रीहर्ष जसे विद्वान कहां पैदा कर रहा है? ईसा, 
मुहम्मद जैसे आदमी आज कहां पैदा हो रहे हें? तो भी आज की दुनियां में 
रूस ने उत्कृष्ट कोटिके वैज्ञानिक पैदा किये हैं, जिन्होंने मिग विमान बनाये हैं, 
परमाणु बम, हाइड्रोजन बम, बनाये, चन्द्रलोक पर चलने वाली गाड़ी वनायी 
है। आज रूस और अमरीका के अन्तरिक्ष यात्री अपने अपने यानों से निर्धा- 
रित समय पर अन्तरिक्ष स्थान पर मिलने लगे हैं। दोनों ही देश इस 
गोपनीय गवेषणा कार्य को समझने के लिये एक दूसरे के विशेषज्ञों को 
-निमन्त्रित कर रहे हैं। सोयुज, अपोलो के सम्मिलित शोध कार्य में वे अत्यन्त 
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सौहादं के साथ अन्तरिक्ष के रहस्यों का अध्ययन कर रहे हैं। इन महत्व- 
पूर्ण बातों को, मन गढ़न्त झूठी कहानियों के बल पर झुठलाया नही जा 
सकता । 


रूस में लेनिन फिर से नही पैदा हो रहा है। मारत में गांधी भी कहाँ 
फिर से आ रहे हैं? इंगलैण्ड में चिल, अमरीका में विल्सन भी फिर से कहां 
पैदा हो रहे हैं? कहानियां एवं कुछ घटनाएं किसी भी तकं का उत्तर नही 
हैं। व्यक्तिगत दोष और विरूद्ध घट नाए' जितनी पूञ्जीवादी राष्ट्रोंमें मिलेगी। 
उतनी अन्यत्र नही । परन्तु उनका उद्धरण मात्र पुञजीवाइ का उत्तर नही 
हैं । प्रायः पुञ्जीवादी माक्स के तर्को का उत्तर न देकर समाजवादियों की 
असफलताओं तथा अन्यायों, अत्याचारों को ही लिख कर, उनका उत्तर 
समझ वंठते हैं । आत्मा से रहित मशीनों को भी तो कोई समझदार नष्ट नही 
करना चाहता हैं आत्म रहित इमारतों, खिलौनों को भी मिटाया नही 
जाता । जीते जागते देह से भिन्‍त आत्मा को न स्वीकार करने वाले भी 
सहस्नों मशीनों एंव सिद्धांतों के आविष्कारक मस्तिष्क वाले मनुष्यों की हत्या 
करना, कँसे उचित समझेंगे । 

चार्वाक देहवादी होने पर भी मृत्यु से डरता ही है। शून्यवादी क्षण” 
मंगुर, जिज्ञानवादी भी तो हत्या से डरते हैं । जो स्वयं मृत्यु से डरेगा, वह 
दूसरों की मृत्यु की मी उपेक्षा नही कर सकता । यह कहा जा चुका हैं कि 
अच्छेद्य, अभेद्य, नित्य आत्मा मानने वालों को दृष्टि में न तो कोई मारता है 
न कोई मरता है, फिर उन आत्मवादियोंमें भी हत्या कैसे रुकेगी । 

` रामायण, महाभारत आदि के अनुसार युद्धों में भयंकर हत्याएं हुई हैं। 

ईसायियों, बौद्धो ने भयंकर संहारक शख्नात्रों का अविष्कार और हत्याएं की 
हैं । हिटलर, मुसोलनी भी तो आत्मवादी थे, उनके इतिहास से क्या उनकी 
दयालुता प्रतीत होती है ? पीछे रजनीश जी ने कहा था कि सम्पत्ति छीनने से 
मनष्य का नब्बे प्रतिशत व्यक्तित्व खंत्म हों जाता है । सोचने की शक्ति समाप्त 
हो जाती है। परन्तु उन्होंने उसके विरुद्ध यह भी कहा कि -- रूस ने अपनी 
गरीबी और परेशानी. के दिनों में जैसे गरिमा के व्यक्तियों को पैदा किया गैसे 


न 
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गत पचास वर्षों में नहीं पैदा कर सका । इ ससे स्पष्ट होता है कि गरीबी, 
परेशानी या घनहीनता रहनेपर भी मनुष्य उन्नति कर सकता है। आत्मा का 
प्राकट्य कर सकता है । आथिक अवस्था के अनुसार प्राणी सोचता 
समता है । घर्म, आत्मा और ईश्‍वर का विकास करता है । सब नियमों, 
सिद्धांतों का आधार माली हालात है। यह तो उल्टा मार्क्स के समाजवादः 
का ही मत हैं। 

इस कथन में भी कोई दम नही है कि, गुलामी तमी पूरी तरह समाप्त 
होगी जव मनुष्य के श्रम का स्थान हम पूरी तरह यन्त्रसे बदल डालेंगे । जिसः 
दिन मनुष्य कों श्रम करने की आवश्यकता नही रह जायगी, 
और सारे स्वचालित यन्त्र उसको जगह काम करने लगेगे, 


. उस दिन ही श्रमिक सब तरह की दीनता से मुक्त हो सकेगा। उसका एक 


मार्ग यह है, जो कि पूञ्जीवाद के विकास से सम्भव हो सकता है। दुरा 
मागे यह है कि समाजवाद को लाकर हम _ आदमी को ही मशीन बना सकते 
हैं, जो कि रूस, चीन में किया जा रहा है। आदमी को मशीन के रूपमे बदल" 
देने पर मनुष्य को सोचने की क्या जरूरत है?” यदि आदमी सिर्फ शरीर है 
तो उनका कहना ठीक है। उचित भोजन मिलना चाहिये, अच्छे कपड़े मिलने 
चाहिये, सुविधाजनक निवास मिलना चाहिये । लेकिन ठीक आत्मा भी 
मिलनी चाहिये, यह किसी समाजवादी नारे में सुना है? रोटी. कपड़े, मकान 
मिल गये, वात समाप्त हो गयी ? इससे ज्यादा आदमी को जरूरत क्या हँ? 
सोच विचार से आदमी को परेशानी होती है। अच्छां है कि सोच विचार 
छीन लिये जायं । सोचना छोड़ दो ।” (पृ. ३३ ) 


आत्मा वाद विशेष से सम्वद्ध नहीं 


परन्तु उक्त दोनों ही बातें गलत हैं। ईश्वर न करे कि इतने यन्त्रों का 
निर्माण हो जाय कि मंनुष्य के श्रम की अपेक्षा ही न रहे। उस हालत में 
मनुष्य की क्या स्थिति होगी ? इतने. मशीनोंको प्रचलन से जब इतनी बेकारी, 
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बेरोजगारी और करोड़ों मनुष्य गरीबी के शिकार बने हैं, फिर जब एक मनुष्य 
की भी आवश्यकता न रह जायगी तब की बेकारी, गरीबी की कल्पना भी 
भयङ्कर होगी । यह कहा चुका है कि पुञ्जीपति बिना लाम की संभावना से 
कोई काम नहीं करता । माल नष्ट कर देना पसन्द करेगा, पर सस्ता नह 
होने देगा । फिर वह बिना मुनाफा के सब चीज मुफ्त बांटने के लिये क्यों 
उत्पादन बढ़ायेगा । दान पुण्य की भावना से, जो चीजें मुफ्त बांटी जाती हैं, 
उनकी एक सीमा होती है । यदि ऐसा हो जायगा तब तो वह समाजीकरण 
ही होगा। इसके अतिरिक्त आज तो जैसे मशीन के आविर्भाव के लिए 
बुङनीवादी राष्ट्र मी तत्पर हैं, वैसे ही समाजवादी राष्ट्र भी तत्पर हैं ही । 
यदि पुञ्जीवाद में मनुष्य के श्रम की आवश्यकता न रहेगी तो, वही स्थिति 
समाजवादी राष्ट्रों में भी हो ही सकेगी। फिर समाजवाद में मनुष्य को 
मशीन के रूपमें बदलने का प्रश्‍न ही नहीं उठता है । पीछे रजनीश जी ने कहा 
था कि पूञ्जीवाद ने गुलामी खत्म कर दिया । अब कह रहे हैं कि जब तक 
मनष्य श्रम की आवश्यकता रह जायगी, तब तक गुलामी नहीं मिटेगी । इस 
तरह उनके कथन परस्पर विरुद्ध हैं। इसके अतिरिक्त मशीनों में मरम्मत 
की भी अपेक्षा होती है । मशीन नित्य नहीं है, नष्ट भी हो सकेंगी । मान लिया 
वह सब काम भी मशीन ही कर लेगी तो व्यवस्थापन ज्ञानवान्‌, इच्छा- 
वान्‌, क्रियावान्‌ चेतन मनुष्य ही कर सकता है। अतः वैसे स्थिति में चेतन 
मनुष्यों की आवश्यकता न रहेगी, यह सम्भव भी है। 

आात्मा की आवश्यकता तो पूञ्जीपति या गरीब, किसी व्यक्ति विशेष से 
सम्बन्ध नहीं रखती है । आज कितने ही गैर समाजवादी देशों को भी रोटी, 
कपड़ा, मकानके सिवा, अगर कोई वस्तु चाहिये, तो घन ही चाहिये । आत्मा 
की अपेक्षा उनको मी नहीं है। आधुनिक लोग तो ईश्वर, आत्मा, परलोक, 
पुण्य, अपुण्य की कल्पना को भी परेशानी का ही हेतु मानते हैं । पॉप, पुण्य की 
` कल्पना में, पाप से मय, नरक़ का डर बना रहता है। आत्मा है तो उसको 
डी नाना प्रकार की चिन्ता होती है । चार्वाक के इलोक प्रसिद्ध ही हैं । 

[ “यावज्जीवेत्सुखं जीवेत्‌ ऋणंकृत्वा घृतं पिवेत्‌ । 

भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमनं कुतः ॥।” 


ज 
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जब तक जियो, आनन्द से जियो, ऋण करके घृत पियो, शरीर के भस्म 
होने पर, आने जाने की कल्पना समाप्त । कुरान, पुरान, वेद, वायबिल; 
गिरजा, गुरु द्वारा, मन्दिर, मसजिद, राम, रहीम, ईश्वर, गाड, अल्लाह कुछ 
होतो ही भय है, डर है। वह नहीं तो काहे को डर। यह चार्वाक का मत 
समाजत्रादियों से ज्यादा पूऊजीवीदियों में फैला है। आज कल तो हत्वा, हुत्वा 
सुरांपिवेत्‌, की ही बात चलती है। मारो, छीनों, शराब पियो । परलोक नहीं 
ईश्वर नहीं, फिर क्यों परेशान हों । इतना ही क्यों? जैन, बोद्ध समाजवादी 
नहीं हैं, पर वे भी ईश्वर नहीं मानते हैं । कोई प्रत्यक्षानुमानसे अतिरिक्त,शोस्त्र 
भी नहीं मानते । फिर उनकी आत्मा, उनका घर्मे, उनके प्रत्यक्ष एवं अनुमान 
पर ही निर्भर हैं। | 

कहा जाता है कि, रूस में प्रत्येक बच्चे के मन में इसके पहले कि बुद्धि 
पैदा हो, समाजवाद की गलत सही घारणाभों को ठूसने का प्रयत्न चल रहां 
है, ताकि जब उसमें विचार पैदा हो तब तक उसकी आत्मा जंजीरों में कस 
गयी हो । रूस में जाकर छोटे से छोटे बच्चे से पूछो कि ईश्वर है ! वह 
कहेगा नहीं है। ईश्वर हुआ करता था, अबे नहीं है। बच्चों को सिखाया 
जाता है कि कोई आत्मा नहीं हैं। ईश्वर नहीं, घमं नहीं। कोई जीवन का 
बड़ा मूल्य नहीं है। जीवन का एक ही मूल्य है. कि ठीक मकान, भोजन, 
कपड़ा मिल जाय” [पृ.३४] परन्तु यह सबमात्र पिष्टपेषण ही है। यह कहा जा 
चुका है कि बहुत से ऐसे दार्शनिक जैन, बौद्ध आदि हैं जो ईश्वर नहीं मानते 
बौद्ध, जैन तो अनेक प्रकार की मूर्खताओं में से, किसी जगत्कारण ईश्वर को 
मी एक मूर्खता मानते हैं बौद्ध लोग आत्मा नहीं मानते हैं। नैरात्म- 
वाद उनका मुख्य सिद्धान्त है। घ्म भी वेदादि सम्बन्ध शून्य उनके अपने-अपने 
हैँ । फिर समाजवादियों को ही इसके लिये क्या कहा जाय ? वस्तुतः समाजं- 
वाद विरोधी लोगों ने बहुत सी मिथ्या बातें मी प्रचारित किया दै। ख्स में 
ईश्वर मानने में कोई प्रतिबन्ध नहीं है। रूस में महाभारत, रामायणं को 
अनुवाद हुआ है । आज ही नहीं, हिटलर के साथ जब रूस का युद्ध चल रहा 
था, उस समय मी मास्को में १२ हजार रूसियों ने इकट्रे होकर रूस की 
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विजय के लिये ईश्वर प्रार्थना की थी । उस समय भी हिटलर जैसी महाशक्ति 
को हराने में रूस समर्थ हो सकता था । 


योग्यता की परख एवं समान अवसर 


कहा जाता है कि, 'ख्स में दो वर्ण हैं। एक सत्ताघारियों या व्यवस्थापकों 
-का और एक मैनेज्ड या व्यवस्थापितों का । रूस में वर्ग मिटे नहीं, सिर्फ 
-नकाब बदल गयी है। रूस में कुछ लोग हैं जो व्यवस्था कर रहे हैं भौर कुछ 
है जो व्यवस्थित किये जा रहे हैं और दो वर्ग स्पष्ट बंध गये हैं। वह वर्ग ही 
नही है, वर्ण हैं । वर्ग और वण में थोड़ा सा फर्क होता है। वर्ग तरल होता 
है । एक वग से दूसरे वर्ग में जाना आसान होता है। वर्ण निश्चित होता है, 
'ठोस होता है। लचीला या तरल नही होता। जैसे कि शूद्र वर्ण है, वर्ग 
नहीं । शूद्र कितनी भी कोशिश करे, ब्राह्मण नही हो सकता, ब्राह्मण वर्ण है 
वर्ग नही । उसका घेरा निश्चित है, बंधा है। रूस में एक नयी वर्ण व्यव- 
'पैदा हो रही है, जैसे हिन्दुस्तान में कभी पैदा हुयी थी । रूध में वह व्यवस्था 
स्थापक और व्यवस्थित के रूप में चल रहा है। उसको तोड़ने का कोई 
साधन नही है । जो व्यवस्थापक है, वह क्यों नीचे के लोगोंको प्रवेश करने दे ? 
उसके अपने हित हैं, अपने स्वार्थ हैं।' (पु. ३४) 
उक्त कथन एकांगी और अतिशयोक्ति पूण है। व्यवस्थापक व्यवस्थित 
-का यदि वैसा भेद रूस में होता, तो रूसी सेना हिटलर को परास्त करने में 
-सफल न होती । जिस अजेथ शक्ति ने दुनिया में हड़कम्प मचा दिया, वह 
हिटलर भी नँपोलियन के समान ही रूस में परास्त हुआ था । यदि व्यवस्थित 
वर्ग अपने को व्यवस्थापक वर्ग का गुलाम समभता तो व्यवस्थापकों के विजय 
"के लिये वह वीरता से अपना खून न बहाता। भाड़े के सैनिक या गलाम 
"सेना कभी मी युद्ध में सफल नही हो सकती थी। यदि उक्त भेद होता तो 
“रूस के वैज्ञानिक: विज्ञान में इतनी तरक्की नहीं कर सकते थे। 
-शिसा., उत्साह गुलामों में. नही हो सकता था । रूस में भी 


¥ 


त्फ 
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योग्यता की परख होती है । इसके बिना अच्छे योद्धा, अच्छे 
वैज्ञानिक, अच्छे नीतिज्ञ वहो नहीं पैदा हो सकते थे । रूस ने कुछ भी नहीं 
प्रगति की, यह तो सत्य का अपलाप करना है। जो भी योग्य होता है, वहीं 
व्यवस्थापक हो जाता है | अयोग्य व्यवस्थापक को भी निकाल बाहर किया 
जाता है । ख इचेव, बुलगानिन, आदि व्यवस्थापक ही तो थे । आज उन्हें कौन 
जानता है? आपके अनुसार पवास व्यक्तियों के हाथमें ही रूसी शासन पचासों 
वषं से चल रहा है। परन्तु ये हजारों वैज्ञानिक, लाखों विशेषज्ञ, लाखों सैनिक 
` अफसर, सब व्यवस्थित है, शुद्र तुल्य है, यह कहना सवंथा असत्य 
ही है। 
` ` वर्ग एवं वर्णका भेद भी आधा लोगोंके लिये अमान्य ही है । आये समाजके 
लोग कर्मणा वर्ण मानते है । पाश्चात्य लोग भी ऐसा मानते हैं। बौद्ध लोग 
भी मनुष्यों में वर्ण नहीं मानते हैं । जो भी भेद हैं, वह कमे के ही आंधार पर 
हैं । वैदिक सनातन घर्मी जन्मना वर्ण व्यवस्था मानते हैं, परन्त वह वस्तु 
स्थिति हुँ । मानने न मानने पर निर्भर नहीं है। शूद्र ब्राह्मण नहीं हो सकता । 
इस वस्तु स्थिति पर विश्वास के लिये वेदादि शास्त्र का प्रमाण मानना अनि- 
वायं है । जब आ शास्त्रों में विश्वास नहीं करते तो वर्ण कल्पना का आघार 
भी क्या है? फिर तात्विक वर्ण किसीके बनायेसे कंसे बन सकते हैं ? जो वनता 
है, वह मिट भी जाता हैं । 
' कहा जाता है कि, “रूस में चीन में समानता है, इस मूलमें मत पड़िये। 
स्टालिन के जो अधिकार थे वह क्या एक गरीब मजदूर को भी था ? माओ 
को जो अधिकार चीनमें है, वह अन्यको नही है। एक चपरासीमें कोई समान 
अधिकार की बात नहीं । आज समान: हुवा ही नहीं जा सकता, जब तक 
सम्पत्ति अतिरिक्त नहीं हो जाती, जंब तक सम्पत्ति इतनी नहीं हो जाती, कि 
सम्पत्ति का स्वामित्व खोखला मालूम पड़े, तब तक दुनिया मे सिर्फ वर्ग बद- 
लेंगे, वर्ग मिटेगें, वर्ग विहीने समाज कभी पैदा न होगा । पृ. ३४ 
उपर्युक्त कथन निःसार है । समाज वाद में समान अवसरका नाम ही 
साम्यवाद है । ३बकी बुद्धि, शक्ति, क्षमता, शरीर या भोजन में समता लाने 


है 
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की बात अनभिज्ञ लोग ही करते हैँ । संसार में कोई-कोई तीन-तीन मोटरों को 
रोक लेते हैं। कोई घर की बकरी को भी नहीं रोक पाते । कोई तीन किलो 
लड्डू खाकर हजम कर लेता है, कोई थाली में रखे एक लड्ड को भी, एटम 
बम समझकर छूने से डरता है। कई लोग दो सेर घी पीकर पचा लेते हैं 
कोई तोला भर भी घृत पचा नहीं पाता । कोई पांच विषय के आचार्य, 
कोई मिडिल फेन्न होते हैँ । मोटे, पतले, लम्बे, ठेगने का भेद तो रहता ही है 
सम्पत्ति हो जाने पर भी उन-उन अंशों में समानता नहीं आ सकती । सम्पत्ति 
से मी बुद्धि एवं शक्ति में समानता नहीं आ सकती है। दुनिया में कोई उदा- 
हरण नहीं है कि व्यक्तियों द्वारा उत्पादित सम्पत्तियाँ बिना मल्य के मिलती 
है। हां मिलती हैं--द्वान के रूप में, वक्‍्सीस के रूप में पुरस्कार के रूप में । 
वह मी मूल्य ही है। वहां भी स्वाथं हैं । वायु, पानी, आकाश, ईश्वर निर्मित 
है या प्राकृतिक है। उसकी बहुतायत स्वाभाविक हैं। अतः उसकी बिक्री 
नहीं होती । हां उसकी भी कमी हो जाय, मांग ज्यादा हो जाय तो वह भी 
बिकने लगते हैं । 
आस्तिकों को दृष्टि में सम्पत्ति हो जाने पर भी वर्ण भेद 
रहता है । देवी भागवत के अनुसार काशी का डोम इतना धनवान था कि 
राजा हरिश्चन्द्रको खरीद सका था । परन्तु उसकी जाति बही रही, क्यों कि 
नित्य अनेक समवेत धर्म को ही जाति कहते हैं। जैसे कुत्ते, घोड़े, गधे की 
जाति नहीं बदलती, वैसे ही ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शुद्र जातियां नहीं वदलती 
हैं । धर्म शास्त्रों के अनुसार ब्राह्मण की अनेक जन्मोंके अनन्तर जाति बदलती 
है । ब्राह्मण से शूद्रा में कन्या उत्पन्न हो और वह भी ब्राह्मण से ही व्याही 
जाय, उससे उत्पन्न कन्या भी ब्राह्मण से ही व्याही जाय, उससे उत्पन्न कन्या 
मी ब्राह्मण से ही व्याही जाय, तो इस क्रम से सातवी पीढ़ी की कन्या शुद्ध 
ब्राह्मणी होती है ऐसे ही ब्राह्मण श॒द्र की कन्या से विवाह करे, उससे 
उन्न पुत्र, पुनः शूद्र कन्या से ही विवाह करे, तो इस क्रम से सातवी' पीढ़ी 
में उत्पन्न सन्तान. शूद्र हो जाता है । 


शूकष ब्राह॑णतामेति ब्राहमण श्वैति शू्तार्म्‌ ॥' 


[१२९ ] 


अतएव, जब तक सम्पत्ति सार्थक है, वर्ग विहीन: समाज पैदौ नहीं -हों 
सकता । जब सम्पत्ति व्यर्थं हो जायगी तभी वर्ग -विहीन समाज बेनेंगांट 
जिनके हाथ में सम्पत्ति - आयेगी, वे नया. वर्ग -बना लेंगे. # 
अतः बजाय वर्ण के. वर्ग बेहतर है, क्योंकि वण सुस्थिर हो: जांता हैँ; 
कठोर हो जाता है, गतिमयता खो जाती है,. कम से कम वर्ग में गतिमयेतई - 
' रहती है। एक गरीब, अमीर हो सकता है, एक अमीर गरीब हो सकता हैं # 
` गरीब और अमीरका है वर्ण नहीं' (पु.३५).. परन्तु यह. भी ठींके नंहीं' जिनिकीं' 
दृष्टिमें वर्ण कल्पित है, बनावटी है । उनके यहां उसमें रहोबदल होता हीं हैं # 
पर जहां वस्तुस्िति है वहाँ रद्दोबदल नहीं होता । | । 
' व्यवहार में तो एक ब्राह्मण, मुसलमान बन जानेपर, ब्राह्मण नही रहँ 
जाता है। वस्तु स्थिति के अनुसार वह एक पतित ब्राह्मण ही होगा, क्योंकि 


ह जाति का सम्बन्ध देह से होता हैं। जब तक देह' रहता हैं, जाति' बदलती: नही? 


ईसायी, मुसलमान आदि के यहां जाती नही, धर्म के सम्बन्ध से ही ईसायौं 
मुसलमान आदि का व्यवहार होता है । अतएव चीनी, जापानी, अरब, इङ्ग 
लिश, फच्च सभी ईसायी या मुसलमान हो सकते हैं । अमीर, गरीब जाति या 
'चचर्ण इसीलिये नहीं कहे जाते कि उस आधार पर उनके बिवाह एवं धर्मकृत्य 
नहीं होते । उसमें अनेक वर्ण की ही प्रधानता रहती है। अमीर ब्राह्मण, 
अमीर वैश्य, यां क्षत्रिय के परस्पर विवाह नही होते हैं । अमीर, गरीव वैश्य- 
बैद्य में शादी हो जाती है। अतः यह कहना भी. निराधार है. कि “खूस में 
वर्णो.का जन्म हो. रहा है । क्योंकि . व्यवस्थापक व्यवस्थापितों में बीच में 
इतनी बड़ी दरार है जिसको पार करना असम्मव होता जा रहा है। (पृ०३५) 
उक्त कथन व्यभिचरित है । व्यवस्थाप्य व्यवस्थापक भाव तो समान वर्ण में 
भी सम्भव होता है। ब्राह्मण, ब्राह्मणों में भी व्यवस्थाप्य व्यवस्थापक भाव 
चलता ही है ! | | 
- श्री रजनीश जी कहते हैं कि सारे लोग समान नहीं हो सकते। अतएकू.. 
संमानं होने की. हक़ .की बात नहीं, विकास का सामान अवसर सबको: 
मिलना चाहिये । प्रत्येक व्यक्ति को. असमान, होने की समान सुविधा होनी: 
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चाहिये। हर आदभी जो होना चाहता है, उसे होनेका समान हक होना चाहिये । 
छेकिन एक हक पुञ्जी पैदा करनेका हक भी है । एक हक ज्ञान अजित करने हट 
का हक भी है। सारी दुनियाके लोग आइंस्टीन नहीं हो सकते, न सारी दुनिया 

के लोग बुद्ध या महाबीर हो सकते है। कोई एक व्यक्ति जन्म जात आइस्टीन 

- होने की क्षमता लेकर पैदा होता है। घन पैदा करने के सम्बन्ध में कभी यह 

नहीं सोचा कि घन पैदा करने की क्षमता भी उतनी जन्मजात है, जितनी की 
कविता पैदा करने की, जितनी गरितत की, जितनी दशन की, जितनी घम 

की, घन पैदा करने की क्षमता जन्मजात है । कोई फोड पैदा नही किया 
जाता, वह पैदा होता है। कुछे लोग घन पैदा करने की प्रतिभा लेकर पैदा 

होते हैं और कुछ लोग घन पैदा करने की प्रतिभा लेकर पैदा नही होते, यह 

तथ्य है और अगर उन लोगों को, जो घन पैदा करने की प्रतिमा लेकर पैदा 

होते हैं, घन पैदा करने से रोका जाय, तो दुनिया दीन बनेगी, दरिद्र बनेगी 7 
समृद्ध नही बन सकती | 


-. यह ऐसा ही है, जैसे कल हम कहने लगे कि सारे लोगों को समान 
केविता करनी':पड़ेगी । कोई जरूरत नही कि कालिदास, शेक्सपियर ऊपर 
' चढ़कर बैठ जायं, यह वरदास्त के बाहर है। हम वग विहीन कविता 
का समाज बनायेगे। हर आदमी को एक सी कविता 
बनानी पड़ेगी । -तुकबन्दी हो सकती है । शेक्स पीयर और कालीदास पैदा 
नहीं होंगे । रंग कोई भी पोत सकता है पोस्टर पर, लेकिन पिकासो या 
वानगांग जन्म जात पैदा होते है ।” (पृ० ३५-३६) यह सब मी निःसार है। 
संमाजवाद ऐसी समानता पर कमी भी विश्वास नहीं करता । उसके अनु- 
सार भी योग्यता का महत्व होता है । तदनुसार योग्य व्यक्तियों की व्यवस्था 
में भी भेद रहता है। तभी त्तो ऊंचे वंज्ञोनिकों के रहन सहन, भोजन मकान, . 
यात्रा की व्यवस्था दूसरे ढंग से रहती है। सामान्य कारीगरों की व्यवस्था 
पृथक ढंग से रहती है।.हां उसका यह दृष्टिकोण अवद्य है कि, विज्ञान के 
विकासं द्वारा हर एक कार्य सुन्दर एवं सुत्दर बना दिये जाय, जिससे किसी 
को किसी मीं कार्ये को करने में झिझक या कठिनाई न. होगी । उस स्थितिं 
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में सवको स्वेच्छानुसार शिक्षा पाने, काम चुनते और उसका पुरा फल पाने 
का समान अवसर मिलेगा । सभी अपने संस्कार एवं आदतों, या योग्यता के 
अनुसार काम अपना सकते हैं । 


संचालकों, व्यवस्थापकों या विशेषज्ञों द्वारा भी योग्यता की परीक्षा हो 
सकती है । अभी मी माता, पिता था अध्यापक बालकों की रुचि, प्रवृत्ति. एवं 
_ थोग्यता के अनुसार उन, उन विषयों के अध्ययन में उन्हें लगाते हैं । फिर भी 
'शक्ति एवं योग्यता कूटस्थ नित्य, शाश्वत नहीं है । बह बनती है, पैदा की 
जोती है। हममें से कोई भी उसे पैदा कर सकता है। गीता के अनुसार ज्ञान- 
ज्ञेय, ज्ञान गम्य सवके ही हृदय में रहता. हु । . 
। “ञानं ज्ञेयं ज्ञानगम्यं हृदि सर्वस्य विष्ठितम्‌ 
` ` हाँ, उसके प्राकट्य करने में, प्रयत्न में तारतम्य और शीघ्रता या विलंब 
हो सकता है। देह भिन्न आत्मा मानने वालों को तो अनेक जन्मों के प्रयत्न 
भी काम में आते हैं । देहात्मवादी के यहां भी पिता, पितामह, आदि के | 
संस्कार उन्नति के काम आते हैं । 


प्रयास से असाध्य भी साध्य 

| ब्रह्म सूत्र के अनुसार जीव में सब प्रकार की शक्तियां रहती है। ईश्वर 
के अभिध्यान से उनका प्राकट्य हो सकता है । जो जैसे लोगों के सन्निधान में 

रहता है, जैसे लोगों का संग या सेवन करता हैं, जैसा बनना चाहता है, वह 

नैसाही हो जाता है.। राजनीतिज्ञ, सन्त, दार्शनिक, कवि, कलाकार, संगीतज्ञ, 

` योद्धा सव कुछ मनुष्य बन सकता है। | 

| एसः ` सन्निविशते याहशॉश्चोपसेवते । । 

` यादुगिच्छेन्वभवितु" तादुग्भवति पुरुषः ॥” (महाभारत) 

. - कुछ हेर फेर से महाभारत और-योग वासिष्ठ में. एक श्लोक आतां है 

जिसका भी यही अर्थ है कि जो, जो चाहता हैं जिस अर्थ, जिस स्थिति जिस 


= 


[ श३रं ]. 
उन्नति को चाहता! हैं औरं उसके! लिये उचित प्रयास कंरतो' है, वहे उसे 
अंवरंयं प्राप्त करता है , अंगर थंके कर या आंधी दुरं सें लौट नहीं पड़ता तो 


अनुष्य परमात्मा को प्राप्त कर सकता है। परमेश्वर से तादात्म्य प्राप्तं कर ` 


तद्रूप हो सकता है.। विश्‍व का स्रष्टा बन सकता है। चन्द्र, सूर्य का निर्माता 
हो सक़ता है। ब्रह्म विद्वेरिष्ठ बन सकता है। भगवान को अंपने वश में कर 
सकता है। फिर बुद्ध, महांवीर ब्रनना तो कोई असंभव बात है ही नहीं । .- 
fs “यो यमर्थं कामयते यदथ. यतितेऽपिच। 5 - : - 


- स तमर्थंमवाप्नोति न चेच्छान्तो निवतंते॥” ` `` `. Ee 


अथवा, न चेदर्धान्निवंते । मानसकार ने भी कहा है. ` - ` 
` - -जेहिकर जेहि.पर सत्य सनेहू । ` 
.सो तेहि मिलत न कछु सन्देह ॥ a 
हां, परन्तु सत्य, स्नेह, सुस्थिर, अडिग, इच्छा होनी चाहिये । गिरिजा 
पार्वती के समान । | र oH i 
“जन्म कोटि लगि रगड़ हमारी। . 
वरौं शम्भु नत, रहौं कुमारी ॥” 
किसी तरह सप्तषियों के कहने पर मी, विष्णु जैसे लोकोत्तर दूल्हा मिलने 
का प्रलोमन मिलने पर मी, बुद्धि डगमगांये नहीं और ठीक लक्ष्य प्राप्ति 
पर्यन्त ठीक प्रयत्न चलता रहे, तो कुछ मी अप्राप्य नहीं है । 

. आज मी लोग ऊंचे आदर्शों को सामने रखकर प्रयत्न करते है तो सफल 
होते हैँ । कालीदास को. आदर्श मानकर कविता के लिये प्रयास. करने बाले 
किरात, माघ, नेषप्र-आदि. निर्माण करने में सफल हुये हैं । कई वार तो 
आदश से भी ऊंची स्थिति पराप्त कर ली जा सकती है.। बुद्ध और महावीर 
भी एक एक नहीं हुये हैं. । अनेकों बुद्ध, अनेकों अहन्‌ एक से एक श्रे ष्ठ, समय 
समय प्र होते ही रहते हैं । आईस्टीन और फोर्ड भी एक से एक बढ़ 
चढ़कर होते ही रहतेहुँ।. | 

: „ कोई भी प्रतिमा नित्य नही' है। प्रतिभा बनायी जाती है। अतः किसी 
ढंग कीं प्रंतिंमा असांघ्य नही होती है । हां एक जन्म में ने सही, तो सहक्षों 


~ हु 
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ज़न्म में सही । शास्त्रों के अनुसार. विश्व रचयिता विघाता भी नये नये बना 
करते हैं, । फिर.अमुक ही घेन पैदा कर सकते हैं, धनवान्‌ ` हो सकते हैं; 
सव नहीं, यह कहना सर्वथा निराधार है ।. हाँ जिस समय जो जिस बिषय में 
उत्कृष्ट हों, उसका आदर किया जाता है, उसे आदर्शं बनाया जाता है। 
इतिहास का प्रयोजन यही हैं.कि ऊचे: आदर्शो. को सामने -रखकर सबक सीखो, 
आगे बढ़ो । वशिष्ठ, विश्वामित्र, पराशर, व्यास, शुक आदि एकसे एक 
अद्‌भुत व्यक्तित्व वाले हुये हैं, फिर भी गैसा दूसरा नहीं हो सकता, यह 
कहना अनुचित हैं और साधक का तेजोवघ करना है,. निरस्त .: साम्यातिशय 
एक मात्र परमेश्वर होता है। | 

कहा जाता है कि, सोसलिज्म मनृष्य जाति की जन्मजात भिन्‍नता को 


` स्वीकारं नहीं करता है यह बड़ी खतरनाक बाते है। एक, एक व्यक्ति अपनी 


तरह का उत्पन्न होता है । सच तो यह है कि हर आदमी दूसरी तरह का 
अनूठा, अद्वितीय, यूनिक, बेजोड़ होता है । जिससे किसी दूसरे का मुकाबिला 
नहीं किया जा सकता है | इस दुनियां में सब आदमी एक जैसा नहीं पैदा 
होते, कमी पैदा नहीं हुये । इसी लिये तो प्रत्येक आदमी के पास आत्मा है । 
आत्मा का मतलब मिनन होने की क्षमता । स्मञ्षानों में समानता हो सकती 
है। फियेट कारें एक लाख बिल्कुल एक जैसी हो सकती हैं, लेकिन .दो 
आदमी एक जैसे नही हो सकते । फियेट कार के पास आत्मा नही हैं, सिर्फ 
यन्त्र हैं । यन्त्र समान हो सकते हैं। अगर आदमियों को समान करने की 
जबरदस्ती की गयी तो आदमी यन्त्र के तल पर ही समान हो सकता है। 
उससे ऊपर के तल पर समान नही हो सकता । या .तो आदमी को यन्त्र 
बनाओ, वह समान हो जायगा. । आदमी . जितना ऊपर चढेगा, असमान 
हो जायगा, जितना नीचे उतरेगा, उतना समान हो जायगा । नीद के मामले 
में हम करीब करीब समान हैं। भूख में, छाया और घूप में हुम समान हैं। 
भकांन, भोजन, कपड़ा, स्त्री सबको चाहिये ।' इन मामलों में हम पशुओं से 
भी समान हैं! लेकिन हम जैसे ऊपर उठते हैं-- एक बुद्ध, एक महावीर, 
एक कालीदास, एक आइस्टीन, एक वर्टन्ड -रसेल से असमानता शुरू हो जाती 
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` है-। जितनी उपर जाती है आत्मा, उतनी असमान होने लगती है। जितनी 
ऊंपर जाती है आत्मा, उतनी सिर्फ अकेली रह जाती है। बुद्ध, महावीर जैसा 
आदमी अकेला रंह जाता है, जो करोड़ करोड़ वर्षो तक दूसरा आदमी उस 
जैसा नही पैदा होगा, लेकिन हम सबको भीड़ की ईर्ष्या कह सकती है कि 
अब हम नही होने देगे । हम सबको समान रखेगें, अगर एक भी समानता 
का पागलपन पैदो हो जाय, जो कि सारी दुनिया में पैदा हो रहा है, तो 
'हम मनुष्य. की ऊंचाई को नष्ट कर देगें। सबकी लेवलिंग कर देगें जमीन 
'पर । सबके पास मकान, सबके पास कपड़े; सबके पास औरतें सब काम करें, 
खाना खायें, सिनेमा देखें, मनोरञ्जन करे । इस तल पर सबका जीवन समान 
हो सकता है, लेकिन समान अवसर सबको मिलना चाहिये। समाजवाद 
समान अवसर पर पहला हमला बोल देता है। वह सम्पत्ति पैदा करने वाले 
को काट देता है, छाँट देता है । फिर उसके बाद बह जो विचार में असमान 
है, उनको छांटने की कोशिश में लग जाता है। वह कहता है कि हम समान 
करके रहेंगे । हम असमान विचार भी पैदा नही करने देगें । 


“ आश्चर्ये है कि पचास साल में रूस में कोई बड़ा विवाद नहीं हुवा। 
जब्र सच है कि मनुष्य की जिन्दगी में एक वार भी विचार ऐसा नहीं होता 
जिस पर विवाद न हो सके सब विचार अपनी अपनी जगह से देखे जाते 
'है और दूसरा जरूरी नहीं है कि राजी हों । श्रेष्ठतम विचारों का विरोध भी 
_निदिचित है। जितनी बुद्धिमत्ता बढ़ती है, उतना विरोध भी बढ़ता है। 

लेकिन रूस में ऐसा कोई विचार, कोई आन्दोलनं, कोई विरोध, कोईबगावत, 
कोई विद्रोह, कोई मी नहीं । वे कहते हैं, समाजवादी व्यवस्था में लगे हैं, 
अभी विद्रोह नहीं कर सकते। अभी स्वतन्त्र चितन की सुविधा नहीं है हमारे 
पास । फिर जब सब ठीक हो जायेगा, तब हम छोड़ गे स्वतन्त्र चितन को । 
लेकिन ध्यान रहे, अगर पचास साल तक लोगों के हाथ पैर बांध दिये जॉय, 
और पचास वषं के बाद उनसे कहा जाय कि ठीक है, तुम मुक्त हो, दोड़ो | 
'चेंढ़ो पहाढ़ । लेकिन पहाड़ तो बहुत दुर है। घर के सामने वह निकलकर 
चलना पावे यह भी असंभव है । चिन्तन भी रुक जाय तो बन्द होना शुरू हो 
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जाता हैं। चिन्तन को सुविधा न हो, बगावतको सुविधा न हो' तो मरना शुरू ' 
हो जाता है।” (पृ० ३६-३७) 


वणं समानता असंभव 


उक्त विचार रमणीय मले ही हों परन्तु वे हैं एकदम निःसार । सोसलिज्म 
कया, दुनियांमें कोई भी प्राणी ऐसा नहीं है जो मनुष्य ही, क्या पशु पक्षियोंकी 
भी जन्मजात भिन्नता को नहीं मानता । इतना ही क्यों, जड़ वस्तुओं में भी 
भिन्नता है । एक पत्थर, एक बृक्ष भी दूसरे पत्थर या वृक्ष से बिलकूल समान 
नहीं होता हैं । लोहे, लोहे में, हीरे, हीरे में सोने सोने में; नीलम्‌ नीलम्‌ में, 
पुख राज, पुखराज में मी भेद, कीमतका भेद है। दो आम, दो पान, दो धान 
भी समान नहीं होते । दो भेड़ समान नहीं । वंशेषिकतो विशेष नाम का एक 
पदार्थं ही पृथक्‌ मानते हैं, जिसके आघार पर एक-एक परमाणु भी भिन्न है ॥ 
परन्तु इतने मात्र से समानता का निराकरण नहीं होता है । दुनियामें सांघम्ये 
वैधम्यं का व्यवहार सवंत्र देखा जाता है। यन्त्रों में भी सर्वथा समानता नहीं 
होती । तभी तो एक ही कम्पनी का कोई यन्त्र ठीक चलता है, किसी में गड़- 
बड़ी हो जाती है । हर एक वस्तु किसी हृष्टि से एक दूसरे के असमान होती 
है किसी दृष्टि से समान होती है । पदार्थो में पदार्थ रूप से समानता भी है ॥ 
द्रव्यत्व, गुणत्व, कमंत्वादि खूपसे वैघम्यं, असमानता मी रहती है । आत्माओंमें 
भी आत्मत्वेन रूपेण समानता होने पर इच्छा, दवष, सुख, दुःखादि गुणों की 
न्यूनता, अधिकता एवं विशेष पदार्थे, सम्बन्धसे, सब में विषमता भी होती हैं 
जो धर्म नित्य होकर अनेकों में सग गाय सम्बन्ध से रहता है, वही सामान्य या 
जाति नाम से व्यवहृत होता है । व्यक्तियों में किन्हीं अंशों में विषमता रहते 
हुये, किन्हीं अंशों में समानता भी रहती है । उसी अनुगत एक रूप घरमे कौ 
सामान्य या जाति कहते हैं । 

आरचर्थ है कि रजनीश, जिन महावीर और बुद्ध की चर्चा बार बारे 
_ करते हैं, उन्होंने ब्राह्मण क्षत्रियादि जातियोंका भेद नहीं माना । उनकी दृष्टि 


| हरेक ] 
में सब मनुष्य समान ही है-। परन्तु वे व्यक्ति व्यक्ति से महान्‌ भेद मानते है।: 
- बैदिक दृष्टि में तो जैसे आम्र, व्रीहि (घान), पान में आञ्रत्व, ब्रीहित्व 
ताम्बूलत्व दृष्टि से एक होने पर भी अवान्तर उनके अनेक भेद होते हैं, वही 
उनकी अवान्तर जातियां हैं । उत्ती तरह मनुष्यत्वेन रूपेण समानता रहने पर 
भी ब्राह्मणत्व, क्षत्रियत्वादि उतकी अवान्तर जातियां काल्पनिक नहीं, किन्तु 
si ND NN MR र 
` यदि ब्राह्मण, शूद्र आदि वर्ण अवास्तविक एवं काल्पनिक ही हैं, तब फिर. 
वर्ण निश्चित एंव ठोस:क्यों ? ज्यादा से. ज़्यादा यही कहा जा ` सकता है. कि. 
` अणे की कल्पना पुरानी है, बद्धमूल हो -गग्नी है प्र भ्रान्ति कितनी - भी: 
बुहनी हो, उसका. मिटंना.या बदलना असंभव नहीं होता । फिर शूद्र का. 
ब्राह्मण होना, ब्राह्मरा का. शूंदर होता क्या कठिन है इसीलिये महावीर 
या बुद्ध ने ऐसी कोई चीज ब्राह्मण .या शूद्र नहीं. माना था| आपके अनुसार 
हिस्तान में वर्ण व्यवस्था . कमी पैदा हुई थी । फिर उसे तोड़ने का कोई 
डपोय नहीं, यह कहना कहां तक संगत है। यदि. रूसी व्यवस्थापकों और 
झवस्थापितों की वर्ण व्यवस्था के तोड़ने का कोई उपाय नहीं है, तो 
जहणांदि वर्ण व्यवस्था को तोड़ने का प्रयत्न, जैनों, बौद्धं दवारा कैसे संगत 
र्‌ ल ? बस्तु स्थिति तो यह है कि वेदादि शास्र. प्रामाण्य वादियों के लिये 
ब्राह्माणादि वर्ण व्यवस्थां है । वस्तु स्थिति होते हुये भी अकिज्चित 
करं है। जैसे ईश्वर प्रमाण सिद्ध वस्तृस्थिति है, फिर भी बुद्ध, महावीर 
कै लिये अमान्य ही है। .. पा 


:£ "दि एक गरीब, अमीर हो सकता है और एक अमीर गरीब हो सकता 
हैं, तो यह भी संभव होता ही है कि राष्ट्रपति, ्राइममिनिस्टर साधारण 
क्षादमी हो जाता है। साधारणा आदमी राष्ट्रपतिहो जाता है, प्राइममिनिस्टर 
हो जाता है। यह स्थिति समी राष्ट्रों में देखी जाती है। रूस में भी कभी 
लश्चेव ही सर बचेव अखबारों में दिखायी देता था । आज उसका पता भी 
` नहीं है । उसके पहलें. सस्ते साधारण ही आदमी था। अब मी वह 

सलार आदमी हो गया । स्टालिन की लड़की इबेतलाना- आज क्या रह 


0 
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[ २३७] | 
गयी है ? सारे लोगे संमान ही है? यह समाजवाद की घारंणां नहीं, यह तौ 
मुख्य घारणा बौद्ध, जैनों की है । आपके अनुसार प्रत्येकं व्यक्ति को असमान 
होने की सुविधा होनी चाहिये । हर आदमी जो हीना चाहता है,” उंसें . गैसा 
होने का हक चाहिये । तब प्रत्येक व्यक्ति में पुञ्जी पैदा. करने: ' कैं ज्ञान 
अजित.करसे का हक भी आ ही जांता है। फिर सारी दुनियां के. लोगे 
आइस्टीन बनना चाहें, महावीर, बुद्ध बनना चाहें तो उस पर भी प्रतिबन्धं 
क्यों ? फिर सारी दुनियां के लोग क्यों आइस्टीन नहीं हो सकते, क्यों . बु; 
महावीर नहीं हो सकते ? | 
- अमरीकी संविधान के अनसार वहाँ का कोई भी नागरिक राष्ट्रपति हो 
सकता है। पर इसका इतना ही अर्थ हैं कि राष्ट्रपति की योग्यता: का -हो 
और राष्ट्र के बहुमत. का भागी हो, वह किसी भी .जाति का हो, राष्ट्रपति 
हो जायगा । उसमें जाति भेद, वर्ग भेद बाघक न होगा । भारतीय वैदिक 
. बाङंमय के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति जो चाहे वह हो सकता है।. राष्ट्रंपति. ही 
कयो, सर्वोत्कृष्ट ब्रह्म के साथ तादात्म्य या उसे अपने गश में कर सकता है। 
पर इसके लिये भी योग्यता तो अपेक्षित है ही। वह जितने दिनों में प्राप्त 
हो सके ! परन्तु न चेच्छान्तो निवत्तते, न चेदर्वान्निवतेते, की झरत तो. 
रहेगी दी । 
वस्तृतः निम्नस्तरीय समानता का कोई भी महत्व नहीं । आंख वालों 
को अन्धा बनाकर, सबको बराबर बनाना,. किसी - सनकी . शासन के लिये 
असंभव नहीं । परन्तु अन्धो को आंख देकर समी को समान रूप- से .आंख 
वाला बनाना कठिन होता ही है । उसी तरह सबको बलबान, बुद्धिमान, 
ब्रह्मविद्वरिष्ठ, बनाकर ब्राह्मी स्थिति में पहुंचा कर बराबर बनाना, बहुत 
अच्छी बात है और यह असंभव भी नही है। वंसा प्रयत्न अनधिकार चेष्टा 
भी नही है। | 


प्रतिभा का समाज के हित मे उपयोग 
घन पैदा करने कीं प्रतिभा का उपयोग गरीबों की, गरीवी दूर करने 
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में: हो तब तो, ठीक ही हैं। परन्तु यदि उस प्रतिमा के द्वारा राष्ट्र की 
अधिकांश भूमि, सम्पत्ति कल कारखाने, उद्योग मुह्ठी भर प्रतिभा वालों के 
ही हाथ में चला जाय, तो राष्ट्र में बेकारी, बेरोजगारी बढ़ेगी तब तो वह 
प्रतिमा गरीबी बढ़ाने के ही काम में आयेगी, गरीबी मिटाने के काम में नही । 
अन्त में वह प्रतिभा, प्रतिमा वाले के काम में ही गतिरोध पैदा करके, उसके 
सी विनाशका हेतु बनेगी। अतएव समाजवादी उस प्रतिभा का उपयोग 
समाज के लिये करना चाहेगा । धर्म नियन्त्रित, शासन तन्त्रवादी के अनुसार 
उस प्रतिमा को घन पैदा करनेकी पूरी छूट हैं। परन्तु उसे आथिक असन्तुलन 
दूर करने का भी प्रय करना पड़ेगा, जिससे ऐसा नहो कि कुछ घरों में 
लाखों कम्बल सड़ते रहें, पर कुछ लोगों को, पुस माघ का जाड़ा काटने को 
काला कम्बल भी न मिले । कुछ घरों में हजारों सन्तरे सड़ते रहें, किसी को 
इलाज के लिये एक सन्तरे की फांक भी न मिले, कुछ लोगों के पास लाखों 
एकड़ खेत बरबाद होते रहे, किसी को पांच एकड़ सेती करने के लिये 
भी न मिले । [ | 

यह कहना भी ठीक नहीं है कि, आत्मा का मतलब भिन्न होने की 
क्षमता है। श्मशानों में समानता हो सकती है, क्यों कि भिन्न होनेकी क्षमता 
तो, आत्म भिन्न जड़ पदार्थों में होती है। उच्चस्तरीय ब्राह्मी स्थिति में मी 
समानता स्पृहणीयं ही है-- 

“निदोषं हि समं ब्रह्म, (गीता) अमृतस्य पुत्राः? 

इस वेदिक उपदेश के अनुसार आत्मा की दृष्टि से समानता, मातृता, 
स्वतन्त्रताका घोष अनुचित नहीं, यह पीछे कहा जा चुका है, अतएव समानता, 
स्वतन्त्रता परस्पर विरोधी नहीं । [ 


समाजवाद स्वतत्रता का विरोधी नहीं 


यह कहना भी गलत है कि समाजवाद फ्रीडम का विरोधी है। रूसी 
समाजवाद ने हिटलर जैसी महाशक्ति को परास्त करके अपनी स्वतन्त्रता की 
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रक्षा की थी । महती स्वतन्त्रता की प्राप्ति के लिये कुछ नियन्त्रण मानना 
सबके ही लिये अनिवायं है । उन्नति के लिये जितनी स्वतन्त्रता अपेक्षित है, 

उससे अधिक नियन्त्रित होना आवश्यक हैं । डिसिप्लिन बिना कोई राष्ट्र कोई 
समाज, कोई सेना कभी सफल नहीं हो सकती । यह चर्चा भी निरथंक है कि 
पहले समानता चाहिए । समानता के लिये स्वतन्त्रता की हत्या करनी पड़ेगी 
पहला मूल्य किसका समानता का, या स्वतन्त्रता का.  -अगर स्वतन्त्रता 
रहे तो समानता के लिये आगे भी संभावना है । लेकिन समानता के लिये 
अगर स्वतन्त्रता खो दी जाय तो आगे स्वतन्त्रता की कोई संभावना नहीं रह 
जाती । क्योंकि स्वतन्त्रता एक बार खोकर वापस लाना बहुत कठिन बात 
है । वह बहुत अवैज्ञानिक हैं । (पृ० ३८) क्योंकि समाजवाद ऐसी निम्नस्तरीय 
समानता का समर्थकं नहीं है वह तो समान अवसर की ही वात करता है ४ 
किसी महान उद्देश्य की पूर्ति के लिये स्वतन्त्रता का बलिदान दिया जा 
सकता है । उन महान उद्देश्यों में महती स्वतन्त्रतां भी आ जाती है। मनुष्य 
की स्वतन्त्रता तो सीमित है ही । महती स्वतन्त्रता प्राप्ति मोक्ष में ही संभव 
है, जहां मृत्यु, व्याधि, बुढ़ापा दरिद्रता की बेबसी समाप्त हो जाती है। 

यह कहना भी निःसार है कि “असमान होने की, भिन्न होने की, विप 

रीत होने की, विद्रोह करने की, इंकार करने की सारी सुविधा मिल जाने 
पर ही मनुप्य की आत्मा स्वतन्त्रतासे फलती फूलती है । (पृ.३८) जो आत्मा 
विकसित होती है, फलती फूलती है, वह आत्मा मरती भी है वह अमृत 
नहीं हो सकतीं । विद्रोह करने की, इंकार करने की स्वतन्त्रता कहीं फायदे- 
मन्द हो सकती हैं और उस फायदेमन्द इन्कार एंव विद्रोह की भी पहले 
तय्यारी करनी पड़ती है, तभी वह विद्रोह शक्तिश्षाली होता है। शक्ति प्राप्त 

करने के लिये भी संगठन, सामञ्जस्य, समन्वय की अपेक्षा होती है । इन सब” 
बातों के लिये इंकार करने और विद्रोह करने की आदतों को दबाना ही 

पड़ेगा । केवल इनकार करने वाला व्यक्ति कमी भी सफल नहीं होता है । 

“संघे शक्तिः कलौ युगे’ संगठन की शक्ति ही आज की मुख्य शक्ति होती है। 
उसके लिये समानता और भ्रातृता की भावना ही प्राण का काम करती 


I व 
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हूँ।- एक एक व्यक्ति -इन्क्रार करने वाले : पिट जाते हहैं। मिलकर इन्कार 


करने वाले सफल होते. हैं! मिलने के लिये समन्वय, साम्रज्जस्थ अपेक्षित है, 


` यह ठीक है कि; गरीबों की कल्याण की आवाज वाले...अपना कल्याण. 
कर, लेते.है। गरीब॒ अपनी जगह, पड़ा रह जाता है! : गरीब ` के कल्याण से. 


उसका कोई सम्बन्ध. नहीं होता; लेकिन गरीब. साथ जरूर देता हुँ । यह 
आवाज सुनकर:कि. हमारे लिये यह सब हो रहा है। कुर्बानी भी कर देता है 
गोली भी खा. लेता है। समाजवाद के लिये जो शहीद होते हैं वे और हुँ । 


` समाजवाद.की ताकत जिनके हाथ में आयेगी वे गरीब नहीं” । (पृ० ३९).. 
. ` पख्तु'सञ्न घान सत्ताइस सेर नहीं होते । कभी, कभी सत्ता भी गरीबों के .ही 


हाथ आती है।-हां यह बात हो सकती है.कि “सत्ता आते ही वह भी अमीर 
हो जाय । आज जो गरीब है, गरीबों की तरफदारी करता है, कल शक्ति में 
पहुंचते ही उसके अपने न्यस्त स्वार्थ होते हे । अब उसे शक्ति में रहना जरूरी 
हो जाता है। तो वह जिनके ऊपर सीढ़ी बनाकर आया था, उन सीढ़ियों को 
काटना शुरू करता है, क्योंकि उन्ही सीढ़ियों से कल दूसरा ऊपर आ सकता 
है ।” (पृ० ३९)। परन्तु यह खतरा तो हर पक्ष में ही बना रहता है । तपस्या 
से राज मिलता है, पर राज से फिर नरक मिलता है क्योंकि “प्रभूता पाइ 
काहि मद नांहीं” फिर भी इसका यह अर्थ नहीं है कि तपस्या की ही न 
जाय ? राज पाया ही न जाय? किन्तु चाहिये कि तपस्या हो, राज मिले 
परन्तु मद न आये । इसी लिए संविधान की अपेक्षा होती है, जिससे जो 
गड़बड़ करे, वही हटाया जा सके । 


`` पूञजीवाद से ही गरीबी 
` गहु कहना संगत नहीं है कि “गरीब का कल्याणा कभी नहीं हुवा। हां 
गरीब के $ गण पर आन्दोलन बहुत हुए, कॉन्तियं हुई । हत्याएं बहुत हुई, 
भौरें गरीब का कल्याणे नहीं हुआ । अतः गरो | 


7। अतः गरीब को कल्याणे चाहने वालों से 


गज 
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संभल कर रहने की जरूरत है कि कोई खतरनाक आदमी आया है, अड यहः 
फिर गरीब की छाती पर पैर रखेगा और गरीब नासमझ है, नासमझ नाः 
होता तो गरीब ही न होता । नासमभ होने की वजह से ही गरीब है। इस्‌ 
लिये वह नया मसीहा उसे मिल जाता हैं । नये नेता मिल जाते हैं, हिटलर 

गी गरीबों का कल्याण करने के लिये छाती पर चढ़ता है, मुसोलिनी, माओ 
स्टालिन भी सारी दुनिया में सब गरीबों का कल्याण करना चाहते हैं.। पर 
उसका कल्याण होता नहीं दिखायी पड़ता” । (पृ० ३९) । क्योंकि पुञ्जीपति 

ओर उनके दलाल भी तो गरीबी दूर करने के लिए ही पूञ्जीवाद का समर्थनः 

करते हैं । उनके अनुसार भी सम्पत्ति कम होने और लोगों के ज्यादा - होने 
से ही गरीबी होती हैं । 

“सम्पत्ति ज्यादा होनी चाहिए । लोगों की उनकी जरूरत से ज्यादा 
होनी चाहिए । लेकिन जो सम्पत्ति पैदा कर सकते हैं, गरीब उनके खिलाफ 
उठ खड़ा होता है” (पृ० ३६) ! अर्थात सम्पत्ति पैदा करने वालो के मागे में: 
कोई बाधक न बने । गरीब चुपचाप गरीबी में मस्त रहे । बोनस, भत्ता, 
वेतन भी न मांगे ! निष्काम भाव से पुञजीपतियों की सेवा करता रहे । 
उसी में उसको भलाई है। इसी में उसका लोक परलोक बनेगा । परन्तु गरीब 
जनता अब इन उपदेशों को सुनने वाली नहीं हैं । यह तो ठीक ही है कि सबसे 
संभलकर रहना ही चाहिए । अपने हिताहित का विचार करना ही चाहिए. 
परन्तु नासमझी से गरीबी होती है, भाग्य से गरीवी होती हैं, यह कहना भी 
मक्कारी ही है। हम देखते हैं कई बड़े समझदार, बड़े घामिक भी.. बेकार 
बेरोजगार होकर गरीबी कें शिकार बनते हैं, क्योंकि उत्पादन साधन सब 


` पुज्जीपतियों के हांथ में चले गये । व्यापार उनके हाथ में चले गये। सधु 


उंद्योग एवं ग्रामोद्योग बड़े उद्योगपतियों की प्रतियोगितामें ठहर नहीं सकता'। 
बड़ी मशीनों के सामने हाथ करघे कैसे ठहर: सकते हैँ? शुगर मिल्स, ऑयल 
मिल्स के सामने पुराने कील्ह कंसे टिक सकते हैं? 

हिटलर, मुसोलिनी, नास्तिक, अनीशवर वादी नही थे । वे ईश्वर वादी 
थे । संस्कृति की दुहायी देने वाले थे वे धमं एवं संस्कृति के नाम पर हीः 


| 


{१४२ ] 


सब कुछ करते थे, पर क्या यह ईश्वर वाद या अध्यात्मवाद या संस्कृति का 
'प्रिणाम समझा जाय ? लेकिन स्टालिन का रूस आज भी प्रगति के पथ पर 
ह । चाङ्गे काई शेक के चीन की गरीबी आज माओ के चीन में नही है। 
दुनियां के लोग उनकी प्रगति का लोहा मान रहे हैं । 


` ` जंगल के पशु खेत चर जाते हैं फिर भी लोग खेती करते हैं । पशुओं से 


खेत की रक्षा करते हुं । इसी तरहु दुनियां में धूतं होते हैं, मक्कार होते हैं । 


फिर भी संसार का काम नही: रकता है। लोग काम करते हैं। धूर्तो से बचते 
हुँ । सफल होते हैं । कमी कमी धूर्तो के चंगुल में फंस भी जाते हैं। फिर 
भी सावधान होने की जरूरत है, न कि उनके डर से काम बन्द करने की । 

व्यक्ति स्वातन्त्र्य का ढिंडोरा पीटने वाले पुञ्जीवादी राष्ट्र भी गरीबों के 
सामने प्रजातन्त्र की बात करते हैं। गरीबों से कहते हैं कि यह तो जनता का 
-रांज है, आवो प्रंधान मन्त्री बन जावो, नापसन्द सरकार बदल दो, मन- 
चाही सरकार बना लो ! परन्तु क्या किसी गरीब का इतने मात्रसे भला हो 
सकता है? यहां भी गरीबों के नाम पर जनता या प्रजा के नाम पर पूञ्जी- 
'पति ही उनकी छाती पर ताण्डव न्‌ त्य करते हैं । | 


.. समाजवाद समाज हित की ओर प्रयत्नशील है. 

'. कहा जाता है कि गेलेलियों को फासी पर लटका दिया गया और उसकी 
खगेज़ से दुनिया लाभान्वित हो रही है। जीसस को सूली पर लटकाया गया 
पर उसकी खोज आज दुनिया को मनुष्य बनाने का कारण बन रही है । 
सुकरात को हमने जहर पिला दिया, पर सुकरातने जो कहा, वह अनन्तः काल 
'तक मनुष्य की आत्मा के विकास के लिये अनिवा्ं रास्ता है” ।' (पृ० ४०) 


` परन्तु रजनीश को जानना चाहिए कि माक्स भी अपने जीवन काल में रोटी 


के लिये परेशान रहता.था । वह चाहता तो किसी पूञ्जीवादी के . आश्रित 
उहकर सुखी रह सकता था.। वह सदा गरीबों, मजदूरों, शोषितों के. हित में 


६ , 
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काम करता रहा और पुञ्जीवादियों के अत्याचारों का शिकार बनता रहा ।' 
परन्तु संसार के करोड़ों नहीं, अरबों मनुष्य . उसके सिद्धांत से लाभ उठा रहें: 
हैं । सुख की सांस ले रहे हैं। आज उसके सिद्धांत फलित प्रफुलित हो रहे हैं । 
थुञ्जीवाद त्रस्त है, और अपने जीवन के दिन गिन रहा है । $ शाम 


भारतीय महषियों के द्वारा प्रतिपादित यदि घर्म नियन्त्रित शासन 'तन्त्र 
और सन्तुलित धम नियन्त्रित अर्थ तन्त्र न अपनाया गया तो निश्‍िचित. हीः 


~ 


.  चाभिक, आध्यात्मिक, राजनीतिक सर्व प्रकार का पतन होगा । 


` कहा जोता है कि * जो जितना शोरगुल मचाता है, कल्याण करने का, 


ई यह उतना ही आगे दिखायी देने लगता है । जो कल्याण कर रहे हैं वे चुपं 


चाप काम मे लगे हैं। जो वैज्ञानिक अपनी लेबोरेटरी में बैठकर खोज कर 
रहा है, वह कल्याण कर सकता है। लेकिन वह राजनीतिज्ञ नहीं हैं जो 
दिल्ली में बैठा है, तिकडम बाजियां मिड़ा रहा है कि. किसकी टाँग खीचे, 
किसकी कुर्सी उल्टा, उससे हित होने वाला नहीं है” । (पृ० ४०) [ 

यह्‌ ठीक है । परन्तु वह गैज्ञानिक भी श्रमजीवी ही है। बौद्धिक श्रम 
शारीरिक श्रम से कहीं अधिक होता है। उसके अविष्कार का उपयोग पुञ्जी- 
वाद भी करता है । परमाणु बम, हाइड्रोजन बम का, भण्डार दोनों ही भर 
रहे हैं । यहाँ सूझ-बूझ वाले विचारक, दिशा देने वाले, अवश्य ही अपेक्षित 
होते हैं । मार्क्स ने भी यही काम किया था । उसने वर्गवाद का अविष्कार 
करके वर्ग चेतना उत्पन्न की है । उस विज्ञान का, अविष्कार का उपयोग 
व्यक्तिगत मुनाफा कमाने के काम में न किया जाय, किन्तु समाज के हिताथ 
उसका उपयोग हो । तिकड़म बाजी अलग होती है, राजनीति अलग। राज- 


' नीति बिष्णु की पालनी शक्ति होती है । वह मूढ़ ग्राह से नहीं, विवेक से कासं 


लेती है । अवश्य ही पूञजीवाद के समान ही समाजवाद भी उससे दूरहै। 
क्योंकि दोनों ही भौतिक वादी हैं । घर्म नियन्त्रित, शासन तन्त्र के विरोधी है. 
तो मी समाजवादी सिद्धांत के तकं पुञ्जीवादी, तर्क से उत्कृष्ट हैं और समाजे 
हित की ओर अधिक प्रयत्नशील हैँ। ` | 

कहा जाता है कि, एक लेबोरेटरी में अनजान . आदमी जिसका गरीब 
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नाम. भी नहीं जानता है, उप्तका-बच्चा, किस पेश्योर की. खोज से बच रहा: 
है। कौन उसकी टी." बी० के लिए इन्तजाम कर रहा है.? उसका उसे पता: 
सी नहीं चलेगा । कौन उसके घर बिजली की रोशनी जला रहा है? उसे: 
पता भी नहीं चलेगा । लेकिन राजनीतिज्ञ ऐसा है जो कुछ भी नही कर रहा 
है ।- केवल झण्डा पकड़ना जानता है। जोर से चिल्लाना जानता है। कई 
लोगों को चिल्लाने में बहुत मजा आता है। चिल्लाने वाला आगे चलकर 


राजनीतिज्ञ बन; जाता है” । (प° ४०) | 
परन्तु सचमुच कहीं चिल्लाने का उपयोग अत्यन्त उत्कृष्ट होगा । पहरेदार 


के चिल्लाहट से ही डाकू चोर घबड़ाते है। वैसे ही राजां या राजनीतिज्ञ | 
सावधानी से जागरूक रहकर, शोरगुल मचाकर लोगों.को जंगाते रहतें हैं। 
जिससे चोरों, उचककों को दाल न गले । “दण्डः सुप्तेषु जागति” दुनिया के. 
सो जांने पर भी एक दण्ड ही जागरूक रहता है। उसके कारण ही अव्य- 
_ स्थायें, घांघलियां दुर होती हैँ । यह बात अनग है कि कहीं कहीं उसका दुरु- 
पयोग भी होता हैं। पहले क्रान्तिकारी, विना शोरगुल किये ही विरोधियों 
को सुट कंर देते थे । उनसे विरोधियों को अधिक परेशानी होती थी। उन्हीं 
लोगों ने उसकी अपेक्षा खुले आन्दोलन को, प्लेटफार्मो पर होनेवाले गम' गर्म 
भाषणों, हंथेलियों की गइगड़ाहट औरं-नारेबाजियों को प्रोत्साहन दिया था ।. 
वैज्ञानिकों के बच्चों का इन्तजांम, उसकी टी० -बी०.को : इन्तजाम कौन 
करता है? उसके कँसर के लिए फिक्र कौन करता है ? उस्रकीं उम्र कौन बढ़ा 
रहा है क्या कोई पूञ्जीपति यह सब कर रहा है? यह सब काम सरकारें 
करती हैं । फिर चाहे वह पुञ्जीवादी सरकार हो चाहे समाजवादी सरकार, 
बल्कि पूङजीवादी सरकार को अपेक्षा यह काम समाजवादी सरकारे अधिक 
कर रही हैं। क्योंकि वह वैज्ञानिक श्रमजीवी है । शोषित वर्ग का है। शोषक 
वर्ग तो उसके लिये इतना ही कर सकता है जितना एक तांगे वाला अपने 
घोड़े का इन्तंजाम'करता है । किसी घोडै-का इलाज. करना, उसके लिये घास- 
दाने का प्रबन्ध करना, उसके अपने हित में है। इसी तरह वैज्ञानिक के आवि- 
ष्कार से, उसके द्वारा आविष्कृत मशीनोसे, पुञ्जीपति का. मुनाफा बढ़ता है । 
कमे दाम में, कंमः शरम से, कंमं-मजहूरों द्वारा, ज्यादा मुनाफा. मिलता है। 
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इसीलिये पू>जीपति उसके वच्चों की देखभाल का प्रबन्ध कर .सकता है ॥.: 
रोशनी जलाने, उम्र बढ़ाने का, काम भी इसी दृष्टि से वह कर सकता है.।' 
परन्तु यहां ठो किसी व्यक्तिगत वैज्ञानिक का प्रबन्ध भले कोई पृडजण्जी-: 
पति करता है, सामस्प्येद अबन्ध तो सरकारें ही करती हैं। सरकारी भयः 
से, या समाज के भय से अपनी भलमनसाहत का ढिंढोरा पीटने के लिये: हीः 

कोई पूञ्जीपति भी ऐसा करता है । फिर भी केवल नैज्ञानिकों 
के बच्चों के लिये ही, कैंसर, टी० वी० आदि रोगों की रोकथाम, उम्र बढ़ाने : 
का इन्तजाम नहीं हैं, किन्तु सबके लिए ही है.। पुञजीपतिको 

भी टी० बी० कसर होता है । उसे भी उम्र बढ़ाने की कामना है। फिर 
यह सब एहसान वेज्ञानिकों पर ही क्यों ? कया पूञ्जीपति कॅन्सर, टी० बी० - 
से मुक्त ही रहता है? - 


श्रमिक सम्पत्ति का मख्य सोत 


यह ठीक है कि, “वैज्ञानिक चुपचाप अपने कामपर लगे रहते हैं। उनकी . 
खोजें जिन्दगी के अन्धेरे कोनों में काम कर रही हैं।वे मर जायंगे आपके 
लिये । आपको पता भी नहीं चलेगा कि कौन आपके लिये जहर चल कर मर. 
गया, इसलिये कि वह जहर किसी की जिन्दगी न ले ले। आपको पता नहीं 
चलेगा कि कौन वैज्ञानिक बीमारियों के किटाणु की परीक्षा करते करतें 
बीमार होकर मर गया, कि वह किटाणु किसी दूसरे को बीमार न कर सके । 
आपको पता नहीं कि कौन वैज्ञानिक आटोमेटिक यन्त्र खोज रहा है जिससे 
किसी आदमीको श्रम करनेकी जरूरत न रह जाय' । (पृ.४१) परन्तु यह लाभः 
सबको ही मिलता है। पूञ्जीपति भी इनसे लाभ उठाता ही है। यही बात” 
पूञजीपति को समझना चाहिए कि सम्पत्ति पैदा करने का स्रोत, मुख्य स्रोत - 
उसकी व्यक्तिगत पुञ्जी नहीं है। किन्तु प्राकृतिक भूमि, कच्चे माल तथा कर 
खाने हैं । भौर सर्वाधिक वह श्रमिक वर्ग है, जिसने अपने बौद्धिक और शारी- 
रिक श्रम से मशीनों को बनाया है। कच्चा माल तय्यार किया है औरजो _ 
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i मशीनों से उत्पादन बढ़ा रहा हैं। अपनी खोजों से सबका कल्याण कर रहा 
ह्ै। राजनीतिज्ञ उनका महत्व जानकर ही यह चाहते हैं कि श्रमिक 


चग. के ही हाथ में सब उत्पादन साधन रहे । वैज्ञानिक जहर तथा 
बीमारी के किटाणुओं की परीक्षा प्रायः चूहों, कुत्तों और बन्दरों 
पर करता है। मनुष्य के शरीर पर नहीं है। हाँ, किन्हीं वैज्ञानिकों ने 
संखिया के स्वाद की जानकारी प्राप्त कर, उल्लेख करने के लिये जहर चखने 
का दुःसाहस किया था । परन्तु उसमें वह सफल नहीं हो सका था । 


'-. आटोमेटिक यन्त्रकी खोज तो किसी अंश में लाभदायक होने पर भी, . 
बेकारी, बेरोजगारी बढ़ाने का ही कारण बन सकती है। इसलिये आज के 


समझदार बहुत से वैज्ञानिक, संहारक खोजों पर प्रतिबन्ध लगाना उचित मान 
रहे हैं। क्योंकि उससे सम्पूर्ण मानवता को खतरा उत्पन्न हो सकता है। इस 
लिये यह कहना मी निःसार है कि, हम कि इतने आगे बढ़ चुके हैं कि अब पीछे 
लौटना नामुमकिन है, क्योंकि यदि गाड़ी खन्दक के कगार पर या दल दल के 
दरवाजे पर पहुंच जाय, तब आगे बढ़ना सवंनाश का ही मूल होगा । अतः 
पीछे हटना ही आवश्यक है। इसी तरह घोर संहारक शास्त्रास्त्रों का 
आविष्कार और मनुष्यों को वेकार बनाने वाले स्वचालित यन्त्रों का विस्तोर 
सर्वनाश का हेतु हो सकता है। . अतः उस पर प्रतिबन्ध ही ठीकहै। | 


a 


क्रान्ति न होने से पूंजीवाद लाभान्वित _ 

कहा जाता हैँ कि क्रान्तियों से कल्याण नहीं हुआ । कई अर्थो में हजारों 
तरह की हानियां क्रान्तियों से हुयी हैं मनुष्य के विकास में व्यवधान पैदा 
किये, बाधायें खड़ी की । जो सहज गति से जीवन को घारा बहती थी, उसे 
बहुत जगह से तोड़ा और रोका गया । अब ऐसी क्रान्तियों की जरूरत है जो 
` बाकी की क्रान्तियों को भुला दे।' ( पृ० ४१ ) 
आश्चर्य है कि रजनीश जी को अपनी ही बातों के पीर्वापय्यं विरोघ का 
| ध्यांन नहीं रहता है। पहले उन्होंने कहा था कि विरोध करने की, इन्कार 


ल्कः 


हि 


LN 


hy 
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करने की, बगावत करने की, कान्तिं करने की स्वतन्त्रता हो आत्मा कें 
फलने फूलने का रास्ता है। रूस में पचास वर्ष से वह शक्ति नष्टं की जा 
रही है। अब वहाँ विरोध की शक्ति नहीं है। वगावत की क्षमता नहीं है । 
यंह रूस की प्रगति में विरोधी है.। परन्तु अब वे स्वयं मानते हैं कि क्रान्तियों 
से बहुत हानियां हुयी हैं । सहज जीवन की धारा में उनके द्वारा तोड़ फोड़ 
हुयी है । अब क्रान्तियों की जरूरत नंहीं है । यह विचित्र बात है। वही बात 
रूस के लिये हानि कारक है और वही बांत रजनीश के क्षेत्रं में लाभदायक 
है । वे कहते हैं, आज ऐसो क्रान्तिं की जरूरत है जो बाकी की क्रान्तियों कीं 
भूला दे जो कल्याण करने वालों से कहे कि आप क्षमा करे, बंहुंत कल्यांश 
हो चका । पांच हजार वर्ष से जो हमारा कल्याण नहीं कर पाये, अब आप 


चुप हो जाय, अब आपकी कोई जरूरत नहीं है ।' ( पृ० ४१०“) 


` यहु है तो पुङ्जीपतियों कें कल्याणा. की बात । कोई आन्दोलन या क्रान्ति 


नहो, उन्हें ठीक से मुनाफा कमाने की सुंविधा तो तभी होगी जब कोई 


चू तक न कंरे, चाहे कितना भी शोषण हो। परन्तु बेकारी, बेरोजगारी, 
गरीबी, वाध्य करती है, क्रान्ति के लिये । 


पंजोबाद से गरीबी का उन्मुलन नहीं 


आप कहते हैं कि गरीब के कल्याण का मतलब है सम्पत्ति का उत्पादन, 
ऐसे यन्त्रों का उत्पादन, जो सम्पत्ति को हजार गुना पैदा करने लगे । गरीब 
के कल्याण का मतलब है पृथ्वी को वर्ग विद्वेष से. विहीन करने का उपाय, 
वर्ग विद्वेष नहीं । लेकिन सारे समाजवादी वर्गे विद्वेष पर जीते हैं। गरीब 
को अमीर के खिलाफ भड़काओ । कारखाने कम चलें । कारखाने बन्द हों, . 
हड़ताल हो, बाजार बन्द हो, मोर्चे हो, इनमें लगे रहें । गरीब को पता नहीं 


मेके जितनी हड़तालें होती हैं, कारखाने बन्द होते हैं, गरीब अपने ह्वाथों से 
गरीब होने का उपाय कर रहा है, क्योंकि इससे देश की सम्पत्ति कम होगी । 


अगर कल्याण करना है तो जोर से लग जावो सम्पत्ति पैदा करने में । वर्ग 
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विद्वेष की आग लगाकर, उत्पादन की व्यवस्था को मत रोको, बल्कि वर्गो को 
निकट लाओ । पर उस स्थितिमें नेता को कौन पूछेगा ? दुनियामें जबतक नेता 
रहेंगे, तबतक लड़ायी रहेगी । नेताको विदा करिये, लड़ायी बिदा हो जायगी १ 
नेता लड़ाई का निर्माण: करता है, वह नेता का भोजन है, उसका प्राण है, 
आत्मा है, उसका परमात्मा है।' ( पृ० ४२) 

परन्तु वह यह नहीं सोचते कि युगों से उत्पादन बढ़ाया जा रहा है 
खेती करने वाले, मजदूरी करने वाले, जीतोड़ परिश्रम कर रहे हैं। परन्तु 


उनको मिलती है गरीबी । उनकी कमायी का प्रतिफल उनको न मिल कर. 


जाता है पुञ्जीपति के जेब में जब तक यह सह्य था. तब तक क्रान्ति की 
उत्पत्ति नहीं हुयी; आन्दोलन भी नही उठा । जब सारे उत्पादन साधन 
पुञजीपति के हाथ में चळे जाते हैं, मजदूरों की भी छटनी होते होते, राष्ट्र के 
करोड़ों व्यक्ति वेकार हो जाते हैं, बेकारी बढ़ जाती है, राष्ट्र गरीब हो 
` जाता है, राष्ट्र की क्रय शक्ति क्षीण हो जाती है, .पुञ्जीपति द्वारा 
उत्पादित वस्तुओं की बाजारों में खपत नहीं होती, तब क्रान्ति को छोड़कर 
दूसरा -रास्ता रह ही नहीं जाता । तब वर्ग क्रान्ति उभड़ती है । वह स्वयं 
उमड़ती है, उसे कोई उमाड़ता नहीं । पूञ्जीवाद के मार्ग में जो गतिरोध होता 
है, उसका उपाय बिना किये, बेकारी बिना मिटाये, क्रय शक्ति बिना बढ़ाये, 
माल की खपत का रास्ता बिना निकाले, पुञ्जीपति स्वयं मरेगा और राष्ट्र 
को भी चौपट करेगा । इस लिये क्रान्ति आवश्यक होती है । 
लड़ायी भी न हो, आन्दोलन न हो, हड़ताल न हो तो इससे पुञ्जीपति 

का मनोरथ थोड़े दिन के लिये भले पूरा हो, परन्तु इससे गरीबी नहीं 

मिटेगी । गरीबी तो तमी मिटेगी जब उत्पादन साधनों का विकेन्ट्री करण हो 
या सरकारी करणा हो । सबको काम मिले, दाम मिले । केवल उपदेशों से 
वह संभव नहीं है । इसका कोई प्रोग्राम पूञ्जीवाद में नहीं है । | 

_ हिटलर का यह कहना तो ठीक ही है कि, “अगर बड़ा नेता बनना है 
तो बड़ी लड़ायी की जरूरत है। अगर असली लड़ायी न हो तो, कोल्ड वार 
ठन्डी लड़ायी चलाते रहो! । * 


A 


॥ 


` जन जागरण के लिए नेत॒त्व आवश्यक 

वस्तुतः संघर्ष बिना शक्ति का सञ्चय ही नहीं होता'। श्रमिक कुछ न 
करेगा तो पिसता रहेगा । कुछ करेगा तभी उसकी शक्ति बढ़ेगी। तभी उससे 
पुञ्जीपति'और सरकार भी भुकेगी । उसके लिये जन-जागरण चाहिये, बिना 
भय के जागरण नहीं होता । बिना भय के बुद्धि और बुद्धिमान को ढू ढ़ने की 
भी क्या आवश्यकता होगी ? अतः पूञ्जीपति चाहते ही हैं कि कोई बुद्धिमान; 
. समझदार आगे न आये, जो लड़ायी लड़ सके । परन्तु किसी भी कार्य की 
सिद्धि के लिये वुद्धि एवं बुद्धिमान नेता की आवश्यकता होती है । पूञ्जीपति 
उसे ही लड़ायी भड़काने वाले की संज्ञा देकर बदनाम करने की चेष्टा करेगे । 
परन्तु हिटलर ही नहीं, भारतीय नीति शास्त्रों ने भी स्पष्ट कहा है--शम से 
सुनियों को सिद्धि मिलती है, परन्तु राजा को नहीं -- 


“शमेन सिद्धिं मुनयो न भूभृतः ।” (किराताञ्‌ नीयम्‌) 
` “असन्तुष्टा द्विंजानष्टाः सन्तुष्टशच महीपतिः ॥।' 

असन्तुष्ट ब्राह्माण नष्टे हो जाता है और सन्तुष्ट राजा नष्ट हो जाता 
है। राजा सदा उत्थान शील होकर ही अभ्युदय प्राप्त कर सकता है । 

अगर 'यद्भाव्य तद्‌ भवंतु” जो होना है, होगा, की बात सोचकर चुप- 
चाप गरीबी में दिन काट लो, की नीति अपनायी जायगी तब भी शान्ति नहीं 
होगी । अन्त में भीषण बेकारी, बेरोजगारी ही बढ़ेगी । राष्ट्र धन हीन, क्रय- 
शक्ति हीन हो जायगा । पुञ्जीपति एवं पुञ्जीवादी सरकार, उसके कुछ लोगं, 
कुछ दिन सुख पूर्वक रह सकते हैं। अन्त में बेंकार, बेरोजगार राष्ट्र के साथ 
उनको भी मरना ही पड़ेगा । अतः सड़कर मरने की अपेक्षा लड़कर मरने में 
ही बुद्धिमानी है। अतः असन्तोष भड़काने वाले नेताओं की आवश्यकता 
अतिवाये है। विना उसके जन जागरण असंभव है। उसके बिना किसी भी 
समस्या का समाधान असंभव है । 


अनेक राष्ट्र पराघीन थे.। उनमें जागरण होना, असन्तोष होना, उनके 
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स्वामियों को अच्छा नहीं लगता था । वह भी राष्ट्र के नेताओं को लड़ायीं 
का पेशेवर बतलाते थे और बहुत कुछ यही कहते थे, जो आज श्री रजनीश 
जी कह रहे हैं । अंग्रेज भी तो हिन्दुस्तानियों को यहीं कहते थे कि, नेताओं 
के ज़ाल में मत फंसों । इससे कूछ लाम नहीं होगा । इनके आंदोलनों से, 
राष्ट्र की सम्पत्ति नष्ट होती है और गरीवी बढ़ती है. । अतः आंदोलन बन्द; 
करके चुपचाप उत्पादन के काम में जोरसे लग जाओ, बस सब ठीक हो 
जायु । पर उनकी राय जनता मानती. तो क्या कभी .भी राष्ट्र आजाद 
होःसकता था ? और अंग्रेजों की गुलामी से. मुक्ति मिल सकती थी ? ५ "5४९ 

` आगे अपनी निष्पक्षता ब्यक्त करने के लिए भी रजनीश पुञ्जीपतियों. 
का भी: दोष निरूपण करते हुये कहते हैं कि वर्ग विद्वेष को पैदा करने में 
पूकजीपति भी आधारभूत वनता है। असल में जो आदमी घन कमा लेता 
ह ह हा अपने को अलग दुनिया का हिस्सा समझने लगता 
|, ० ४३ 
पर मही उन्हें यह भी समझ लेना चाहिए कि पूञ्जीपति स्वार्थ पूर्ति 
के लिए इतना विह्वल हो जाता है कि वह्‌ न्याय, अन्याय झुछ भो नहीं 
देखता । किसका शोषण होता है, किसको कैसी पीड़ा होती है, उसे इसका 
` ज्ञान नहीं रहता. है । इसीलिये आथिक असन्तुलन दूर . करने, बेकारी दूर 
करने, ऋय शक्ति को बनाये रखने की चिन्ता नहीं रहती है। इ सीलियेः 
अध्यात्मवादानुप्राणित घमं नियन्त्रित अर्थ तन्त्र में धर्म की प्रधानता पर 
ब्रल दिया जाता है, और कहा जाता है कि अतिक्लेश से जो धन मिलता: 
हो, धर्म का अतिक्रमण करने से जो धन मिलता हो, शत्रुओं के चरण चुम्बनः 
से जो धन मिलता हो, उस धन की ओर भन मत ले जावो । दूसरों को 
बिना सताये, धर्म का उल्लङ्कन बिना किये; खलों के दरवाजों पर घुटना 
बिना टेके, जो थोड़ा भी धन मिलता है, उसे ही बहुत समझो । उस घन 
से दूध पूत की वृद्धि होगी, बरककत होगीं । | 


पूंजीपति का अहंकार अस्वाभाविक नहीं 
` आप कहते हैं. कि, धन कमा कर प्राणी अहङ्कार के पहाड़ पर चढ़ जाता 


a 
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हैं । परन्तु बिना विवेक के, बिना धर्म के, घन कमाने से अहङ्कारका'बढ़ना तो 
अनिव.य्ये है ही । वे कहते हैं कि गरीब -की ईर्ष्या को भड़ काया जाता है.। 
गरीब की ईर्ष्या का पचास प्रतिशत कारण उसकी गरीबी, पचास : प्रतिशत 
कारण पड़ोस में खड़े अमीर का अहङ्कार है ।' ( पृ० ४३) 


यह बात सही नहीं है । ईर्ष्या वाले कुछ गरीब भी हो सकते हैं। वस्तु 
तस्तु ईर्ष्या वाले होते हैं समकक्ष के धनवान्‌ | यह ईर्ष्या स्वर्ग के देवताओं 
पर हमला करती हूँ । उत्तमोत्तम विमान वाले, उत्तम अप्सराओं वाले, 
अपने से अच्छे विमान वालों को देखकर ईर्ष्या से जलने लगते हैं। जङ्गल 
में रहने वाला विरक्त, दूसरे विरक्त की प्रशंसा सुनकर जलने लगता हू । . 
बेचारा गरीब तो अपने नोन तेल की चिन्ता में ही परेशान रहता है। राष्ट्ू= 
पति बनने की सम्भावना वाला ही राष्ट्रपति से ईर्ष्या करता हैं। गरीब 
नहीं । क्योंकि वह अपने लिये वह असम्मव समझता है । फिर भी घनवान्‌ 


अहङ्कार शून्य हो, घामिक दयालु हों तो, वह गरीबों के आशीवाद का 
माजन हो सकता है । 


यह ठीक ही है कि यदि घन कमा कर, किसी अहङ्कार का अर्जन करके 
किसी पहाइ पर खड़ा हो जायतो फिर आस पासके लोगउसे नीचे 
उतारने की कोशिश करेंगे ।, 

भले कोई उतारने का प्रयत्न न भी करे तो भी अहङ्कार स्वयं ही उसको 
उतार देता है । 


जितना धन हो, उतना निरहङ्कारी इसलिए हो जाना चाहिए कि उसने 
घन की बहुलताको देख लिया और यह मी पा लिया कि बहुत घन मिलनेसे भी 
क्या मिल जाता है । आखिर महावीर और बुद्ध अमीरों के बेटे थे। लेकिन 
लात मार कर अमीरी के बाहर चले गये, क्या कारणा था? 


बुद्ध जब दूसरे गांव गये तो उस यांव के . सम्नाटू ते आकर समक्षाया 
तुम यह धन, इज्जत, प्रतिष्ठा, राजमहल छोड़कर क्यों भागे ? चलो मैं 
तुमते अपनी लड़की का विवाह कर देता हूं । लौट जावो। मेरे राज्य को 
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'सिंमालो । बुद्ध ने कहा, जो राज्य मैं छोड़कर आया, वह बड़ा था । अब 


“मुझे प्रलोमन मत दो । सम्राट्‌ ने कहा, लेकिन छोड़कर क्यों आए? बुद्धने . ' 


ःकहा, मैने देखा, सब था लेकिन फिर भी भीतर कोई कमी थी, जो घन से 
'पूरी नहीं हुई । मेरी अपनी समझ है कि निर्धन का अहङ्कार छूटना बहुत 
; मुश्किल है । क्योंकि उसे पता नहीं कि ,घन के मिलने पर कुछ नहीं मिलता । 
“किन धनी का अहङ्कार छूट जाना चाहिए । ठीक अर्थों में वही धनी है, 


जिसे यह मी दिखायी पड़ गया है कि घन मिल ` गया, मकान मिल गया, 


बड़ी फैक्ट्री है, बड़ी कार है, सब है, लेकिन भीतर फिर भी कोई जगह खाली 
रहें गयी है। उस खाली जगह को.जो धनसे भर लेंतो अहङ्कार पैदा 
हीता है। उस खाली जगह को जो धन की पृष्ठभूमि में से देख लें तो निरह- 
दकार पैदा होता है। घनी को अहंकार छोड़ना पड़े तो गरीब को ईर्ष्या 
: छोड़ने में बड़ी सुविधा हो जाय । लेकिन घनी अपने अहद्भार 
में अकड़े तो गरीब के पास सिवाय ईर्ष्या के क्या बचता है ? और तब नेता 
को सुविधा मिल जाती है कि गरीब की ईर्ष्या को भड़काये। और गरीव 
की ईर्ष्या को भड़काता है तो धनी और अड़कता है। वह अपने अहङ्धार की 
+ुरक्षार्ये चाहता है । पर इससे ईर्ष्य और भड़केगी। आग और फेलेगी । 
“देश को समृद्ध बनाना हैं तो वर्ग विद्वेष को कंम करनां पड़ेगा । घनी का 
पहला काम यह है गरीब से भी पहले, क्योंकि गरीब की ईर्ष्या बड़ी स्वाभा- 
:विक है, लेकिन घनी का अहङ्कार बिलकुल अस्वामाविक है । धनी का अह- 
ङकार बहुत थोथा है । और गरीबकी ईर्ष्या बड़ी वास्तविक है । (पृ०४३-४४) 
- ` उक्त विचार भी विचारणीय है। मैंने पहले कहा था कि ईर्ष्या उतनी 

- गरीबों में नहीं होती, जितनी अमीरों में ईष्या परस्पर होती है। गरीब तो 
-अपने नोन तेल की चिन्ता और कमाने में ही व्यस्त रहता है । वस्तुतः वगं- 
वाद अमीर गरीब का संघर्ष ही नहीं, और नहीं यह ईर्ष्या और अहङ्कार 
का संघर्ष है। मांसं के अनुसार यह शोषक-शोषित, उत्पीड़क-उत्पीड़ित का 
षे है । उसके अनुसार भूमि सम्पत्ति, कल-कारखाने, उद्योग, खान, आदि 
के अधिपति शोषक हैं। श्रमजीवी, चाहे वह बौद्धिक या शारीरिक श्रम से 
'जीविका चलाता है, वे सबं ' शोषित हैं। इस दृष्टि से खेतिहर किसान या 


द 
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दुकानदार, व्यापारी भले वह गरीब ही हों, पर वह पुञ्जीपति हीं कहे जातें 
हैँ । केवल गरीब होने से मात्र से वह शोषित वर्ग में नहीं आ संकेता है। 
दुर्भाग्यवश कई राजा और जमीदार भी गरीब होते हैं। कालं माक्स ने इसी- 
'लिये वर्गे क्रांति में श्रम जीवियों को ही लिया है, किसानों को नंहीं! उसने 
कहा थां कि गरीब तो फुटपाथों पर सोने वांले कंगले भी हो सकते हैं । परन्तु 
वे कांति के लिए उपयुक्त नहीं है। यह बात अलग है.कि चीन की क्राँतिं में 
किसानों की ही प्रधानता थी । 


माक्स ने यह भी कहा हैं कि श्रमिक क्रांति के लिये बोनस, भत्ता या 
वेतन वृद्धि का प्रश्‍न बहुत ही गोण है। उसमें समझौता, समन्वय आदि सब 
बाधक ही है । वर्ग विध्वंस ही अन्तिम लक्ष्य है और उत्पादन साधनों का 
राष्ट्रीयकरण ही मार्गे है। अतः घनवाम्‌ चाहे निरङ्कार हो, चाहे साहद्भार, 
द्सका वर्ग क्रांतिपर कीई असर नहीं पड़ता है। । 


ईश्वर, घमं एवं शास्त्र की मान्यता बिना निरहङ्कारता की बात भी 
दूर की है। गरीब की ईर्ष्या स्वाभाविक है। यह कहना अत्यन्त असंगत है। 
क्योंकि गरीव में कुछ न कुछ फिर भी धर्म एवं ईश्वर के प्रति विशवास होने 


ससे सन्तोष रहता हैं । किन्तु घनवान्‌ में अहङ्कार होना स्वाभाविक है-- -: 


“प्रमृता पाइ .. काहि मद नाहीं' 

यौवन घन सम्पत्तिः प्रभुत्वमविवेकिता । 

एकेकमप्यनथयि किमु यत्रचतुष्टयम्‌ ।' 
वैराग्य, विवेक, निरहङ्कारिता का धनवान्‌ या गरीब से कोई विशेष 
सम्बन्ध नहीं है । कितने ही गरीब भी घमण्डी होले हैँ ! धन का न सही, 'बल' 


का, विद्या का, त्याग-वेराग्य का, संघठन का भी अहङ्कार होता हैं । 


वस्तुतः धनवान्‌ मी दो प्रकार के होते हैँ-एक पवित्र घनंवांन्‌ और 
अपवित्र घनवान्‌ । अपवित्र धनवान्‌ लाखों को साथ लेकर नरक जाते हैं। 
क्योंकि वह स्वयं भी प्रमादी, दुराचारी, शरावी होते हैं और उनके संङ्गीं 


साथी भी लगभग वैसे ही बन जाते हैं। परन्तु पवित्र धनवान्‌ लाखों कों 


[ १५४ ] | 
सुक लेकर वैकुण्ठ. जाते, हैं, क्योंकि वे स्वयं घामिक सदाचारी, दानी, भगत. 


`  वृदुझाक; परोपकारी होते हैं। उनके साथी भी वैसे ही होते हैं। जैस. प्रूव,. . ' 


प्रल्नाद, हरिश्चन्द्र आदि । इसीलिये भगवान्‌ने, जो योगाभ्यासी किसी कारण 
फोग़सिद्धि न पा सके, तो. उनका जन्म शुचि, श्रीमानों के गृह में होना कहा 
कन शुचीनां श्रीमंता गेहे योगश्रष्टों हि जायते ।” परन्तु उससे भी उत्तम 
जन्म माना है--सन्तोषी, दरिद्र ब्राह्मण के घर में। जैसे ब्यास के गृह म्ले 
शुकदेव का जन्म ~~ ह 
“अथवा थोगिनामेव कुले, भवति घीमताम्‌ 
एतद्धिदुलेभतरं लोके जन्म यदीदृशम्‌” 


सामान्यतया धनवान्‌ होना प्रमाद का ही हेतु होता है। महावीर, बुद्ध 
कोई बड़े घनवान्‌ नहीं थे । सामन्त वादी समये में उनका जन्म था । जब 
एक-एक गांव का मालिक भी सम्राट्‌ कहलाता था। बुद्ध भी एक सामन्तं 
थे । उनके आस-पास हजारों वैसे ही सामन्त थे। फिर भी सामान्य जनों 
पुर उतने. त्याग का भी. प्रभाव पड़ता ही था । | 


ऋषभ, जड़भरत आदि तो जम्बू द्वीप के सम्पूर्ण भारत के सम्राट्‌ थे ।' 
उनका त्याग और भी महत्व का था | फिर अखण्ड साम्राज्य को प्राप्त करने 
की अपेक्षा उनके त्याग का महत्व अधिक है— ` 
'प्रापणात्सर्वकामानां परित्यागो विशिष्यते ।! 


वाह्य धन, वाह्य सुखों का साधन होता है। परन्तु उससे अमृतत्व कीः 
आशा नहीं हैं । वह त्याग से ही मिलता है। 'न कर्मणा न प्रजया धनेन 
त्यागेनैके. अमृतत्व मानशुः” कर्म से, प्रज्ञा से, घनसे, अमृतत्व नहीं मिलतो । वह 
तो त्याग से"ही मिलता है । पर यहां तो सामान्य व्यावहारिक जीवन की 
चर्चा है । जो धनिक धर्म, ईश्वर या - आत्माकी खोज में लगता है, उसकी 
दृष्टि में धनका महत्व कम हो जाता है। और समन्वय; सामञ्जस्य स्थापन 
करने में समर्थ हो सकता हूँ। वह सब जड़ पूञ्जीवाद में. सम्भव नहीं है ॥ 
„ उमके-लिए तो घर्म नियन्त्रित अर्थं तन्त्र क्री आवश्यकता होती है । 


[ १४४ ] 


यह ठीक. हीं है कि अगर कोई परासी है तो वह.इसी वजह से छोटा 
नहीं हैँ ।' जो ईमानदांर है आदमियत को पहचानता है, वह कोई भी हो, 
अमीर हो, चाहे गरीब सबके. भीतर परमात्मा को देखेगा । परन्तु यह आजः 
के जड़ पुञ्जीवाद में कहां सम्भव है? 


“आरत गरीबी का नहीं, त्यागो का पजक 


हिन्दुस्तान के सम्पत्ति न न पैदा कर सकने का कारण बताते हुए रजनीश 
कहते हैं कि, हमने गरीबी की पूजा की है हजारों साल से हम गरीब को 
आदर देते रहे हैँ । शायद. इसका कारण यह है कि हम बहुत गरीबथे॥ _ 
झर अमीर को ईर्ष्या के कारण हम गरीब को आदर देने लगे। अगर हम 
मिखमज्गे हैं, हमें सम्राट्‌ होने का कोई उपाय न हो तो आखिर में हमार; 
सन यही इन्तजाम करेगा कि. हम सम्राट्‌ होना. हीं कब चाहते: हैं. । हम-तोः 
भिखारी होने में ही आनन्दित हैं । यह हमारे अहङ्कार की आखिरी तर- 
कीब होगी । हजारों साल से भारत गरीब है । अतः उस गरीबी से भी अह- 
ङ्कार को तृप्त करने का उपांय सोचना जरूरी था । हम गरीबी को सादगी 
कहने लगे । गरीबी को अपरिग्रह कहने लगे । गरीब को आदर देने लगे ॥ 
हम स्वेच्छा से उसके चरण छूने लगे। ( ४६-४७ ) 
उक्त कथन भी निःसार हैँ और उनके ही पूर्वोक्तियोंके विरुद्ध ही है। वे स्वयं 
मानते हैं कि बुद्ध, महावीर धनवान्‌के बेटे थे । फिर भी उन्होंने धन का त्याग 
किया और वे भिखारी बने । फिर यह कहना कहाँतक संगत है कि ईर्ष्या वशात्‌ 
भारतीय गरीब लोगों ने गरीबी की पूजा करनी आरम्म की थी। भारतीय 
गरीबी के पूजक नहीं हैं। वे त्यागी कीं पूजा करते है। त्यागी और गरीब 
. में महान अन्तर होता है। अन्न न मिलने पर भी प्राणी को उपवास करना. 
पड़ता है! परन्तु एकादशी ब्रत पराक आदि ब्रतों में भी उपवास किया जाता 
है । पर क्या दोनों समान हैं? वस्त्र न मिलने पर भी चङ्गा रहना पड़ता है + 
परन्तु क्या उससे कौपीनघारी विरक्तं की समानता हो सकती है? 'कौपीन- 


[we] 
न्तः खल भाग्यवन्तः? फिर विरक्त अपंरिग्रहीं व्यक्ति को तो गरीब ही नहीं 
बड़े-बड़े चक्रवर्ती नरेन्द्र भी नमन करते हैं। अनन्त ब्रह्माण्ड नायक भगवान्‌ 
परमेश्वर कृष्ण भी उसके चरण रंज स्पशं से अपने को पंवित्र करते हैं । 
“निरपेक्षं मुनि शान्तं निरं समदशंनम्‌ । 
अनुन्नजा म्यहं नित्यं पुयेयेत्यङ्घि रेणुभिः ॥ (श्रीमागवते) 
निरपेक्ष, निर्वेर, समदर्शन, शान्त मुनि के पीछे-पीछे मैं इसलिये चलता 
हूँ कि उनके चरण रेणु से मैं पवित्र हो जाऊ । 
` . 'न सुखं देवराजस्य न सुखं चक्रवत्तिनः । . 
यत्सुखं वीतरागस्य मुनेरेकान्त वासिनः ॥ (मागवते) 


जो सुख एकान्तवासी वीतराग मुनि को मिलता है, वह देवराज 
इन्द्र तथा चक्रवर्ती सम्राट्‌ को भी नहीं प्राप्त होता है । इसीलिये 
इन्द्रादि देवता, परमेश्वर सम्राट्‌ भी उसके पैर छूते है, फिर साधारण घन- 
चानों की बात ही क्या है ? ॒ | 
` जैन लोगं भले अभीर के बेटों को ही तीर्थंकर मानते हों, नैदिक संस्कृति 
में तो त्याग, वैराग्य, शान्ति, भक्ति, ज्ञान, विज्ञान, समदर्शन आदि गुणों के 
कारण अपरिग्रही त्यागी की पूजा होती है । धनवान्‌ या निर्धन होनेसे उसका 
'कोई सम्बन्ध नहीं । बाल्मीकि रामायण के अनुसार आरप्यवासी विभाण्डक 
महि के पुत्र ऋष्य शृङ्ग हो, चाहे कोई घनवान का बेटा हो, महत्व ज्ञान, 
चैराग्य, त्याग का ही होता है । अतएव बुद्ध और महावीर भी इसीलिये नहीं 
बड़े आदमी थे कि उन्होंने बड़ा घन छोड़ा था । अगर वे बड़ा धन छोड़कर 
भी तत्व ज्ञानवान न होते तो बड़े आदमी नहीं हो सकते थे । उनका इतना 
सम्मान नही हो सकता था। हाथी, घोड़ा, मोटर, मुहरों का त्याग करना, 
त्याग नही है । ममता एंव अहंकार का त्याग ही महत्वपूर्ण माना जाता हैं। 
` अहुन्ता ममता को छोड़े बिना एक झोपड़ी और पुरानी गुदड़ी का मी छोड़ना 
असंभव है । ममता का त्याग हो जाय तो ब्रह्माण्ड साम्राज्य का भी त्याग 
कठिन नहीं है। बुद्ध, महावीर एक सामान्य घनीके लड़के थें । उस समय-एक 
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एक ग्राम के भी एक सम्राट थे। उसी प्रकार के सम्राट के लड़के | 
बुद्ध भी थे । 


राजा महाराजा जिसका पाद स्पर्श करे, सामान्य लोगों पर. इसका असर 
होना भी स्वाभाविक है Ee 
ह "स्त्रियः कामित. कामिन्यो लोकःपूजित पूजकः” 
स्त्रियां कामित कामिनी होती हैं । लोक पूजित पूजक होते हैं । जिब्रको 
ज्यादा लोग मानते हैं, राजा महाराजा भी उसीको मानने लगते हैं । सामान्य 
लोगों में राजा महाराजाओं का सम्मान भी होता है। पर वह 'मी केवल घन | 
के नाते ही नहीं, शास्त्र के नाते मी-- 


नराणाञ्च नराधिपम्‌ ।” 
“महति देवता ह्येषा नर रूपेण तिष्ठति” 

इत्यादि शास्त्र वचनों के आधार पर राजा को ईश्‍वर का विशेष अंश 
समझा जाता है। इस लिये भी उसका सम्मान होता है। लाडं लिनलिथगो 
का गोशालाओं में जाना देखकर यहां के सेठ साहुकार भी गोशाला जाने 
लगे । सम्राट दिलीप को गो सेवा करते देखकर, लोगों में भी गो सेवा जाग्रत 
हुईं थीं । भगवान कृष्ण को गोचारण करते देखकर भी लोग प्रभावित हुए 
थे । “यद्यदाचरति श्रेष्ठस्तत्तदेवतरोजनः” बड़े लोग जैसे आचरण करते, 
हैं, गैसा आचरण करना साधारण लोगों का स्वभाव होता है। 
. दरिद्रता महा अभिशाप है। यह नयी वात नहीं है । ज्ञानवान्‌, वितराग 
के लिये अकिञ्चनता सर्वोत्क्ष्ट वस्तु होते हुए भी, रागवोन्‌ के लिये दरिद्रता 
सर्वाधिक दुःख का कारण है ही । 

गान्धी जी के थर्ड क्लास में चलने का अर्थं भी आपने उल्टा हीं 


समझा है। मारत वर्ष शताब्दियों से पराघीन था। गरीबी थीं ही तो भी 


लोग झूठी इज्जत के लिए सैकड़ों, हजारों रुपये के कपड़े बनवाते थे। वैसी 
भाथिक स्थिति होने पर भी सेकन्ड, फस्ट क्लासों में चलते और खाने पीने 
के खर्च में कठिनायी झेलते थे । गांघी जी खहर की घोती और चहुर, काष्ठ 


की चप्पल पहन कर, थड क्लास में चलकर लाखों मनुष्यों को उस परेशानी 


र ह] 
से बचा सके ये । गाँधी जी वौरिस्टर थे । उनकी भारत ही नहीं बाहेर भी 
-इज्जत थी । सैकड़ों सेठ साहुकार तथा अंग्रेज सरकार भी उनकी इज्जतै 


कंरती थी । तो भी उनका साधारण वेष और व्यवहार देखकर, झडे बाहरी 
सजावट की ओर से लोगों की आशक्ति दूर हुई थी । 


भारतीय संस्कृति में ध्म, अर्थ, काम, मोक्ष चार पुरुषार्थो में अर्थ भी 
एक पुरुषार्थ है । उसका महत्व है। शास्त्रों का निर्णय है कि घर्म का मुख्य 
फलं मोक्ष है । परन्तु उसका गौण फल अथं भी है अर्थ का मुख्य फल घंर्मा- 
नुष्ठान हैं । परन्तु धर्म का गौण फंल काम सेवन भी है। काम का मुख्यं 
फल जीवन धारणा है । पर गौण फल इन्द्रिय तपण भी है। जीवन का मुख्य 
"फल तत्व जिज्ञासा ही है। अन्य व्यवहारं गाण हैं। 'मूखे भजन न होइ 
-गोपाला' की कहावत प्रसिद्ध ही है। 


(ऊचे लक्ष्य से ही देह विस्मति संभव 
. यह ठीक है कि “भूख में शरीर भूल नहीं सकता । सिर में दर्द हो तो 
"सिर नहीं भूलता । दर्द हो तो सिर भूल जाता हैं। पैर में कांटा गड़ा हो 
तो आत्मा पेर में ही चली जाती है। वहीं कांटे के पास निवास करने लगती 
है। गरीब शरीर में ही जी पाता हैं। उसका शरीर खटकता रहता है। 
अमीर के लिये सुविधा एक है कि वह शरीर को भूल सकता है। इसीलिये 
“सारी दुनिया को अमीर किया जाना जरूरी हैं । (पृ० ४८, ४६) इसीलिये 
शास्त्रों ने - साधु सन्यासी को भी कहा है कि आहार के लिये प्रयत्न कर 
"लेना चाहिए, क्योंकि प्राण धारणसे ही वैराग्य, ब्रह्म विज्ञान आदि संभव है-- 
आहारार्थ समीहेत -युक्त तत्प्राणघारणाम्‌” 
„„ परन्तु फिर मी सबको धनवान्‌ बनने की अपेक्षा नहीं | तभी तो बु, 
वी र आदि भिक्षा से जीवन चलाते थे, घनोपार्जन करके नहीं। बैदिक 
hi महंधि मी शिक्षा को महत्व देते हैं । ब्रह्मचारी, बनस्थ संन्यासीके लिंए 
. अनौपार्जन का निधान नहीं है तो भी गृहस्थ के सिये ध्नोपार्जन करेना आंवं- 


je 
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इयक है । इसी लिये प्राचीन काल में अनेक घनवानों तथा सम्राटों के पास 

अनन्त घन सम्पत्तियां होती ही थी । रावण की लंका स्वर्ण एवं रत्नों से 

"निमित थी । भगवान श्री कृष्ण की द्वारका पुरी भी उत्कृष्ट रत्नों से निमित 

थी । अयोध्या के निम्न श्रेणी के लोग भी अनन्त घन धान्य से परिपूर्ण थे । 
“जो संपदा नीच गृह सोहा । 


तेहिविलोकि सुरनायक मोहा ॥ (रामचरित मानस) 


फिर भी वर्तमान भौतिक वादी पुञ्जीवाद, जिसकी वकालत आप करे 
रहे हैं, उसके चलते सारी दुनिया अमीर नहीं बन सकती। वह तो सम्पत्ति तथां 


' उद्योगों के विकेन्द्री करण से ही संभव है । धनवान्‌ होने पर भी शरीर को 


भूलने पर, घन की चिन्ता बनी रहेगी! कितने धनी हैं, जो शरीर भूलकर 


` आत्मा. को दू ढते हैं। हां शरीर भूलकर पर घन, पर स्त्री दू ढने में तत्परता 


अवश्य होती हैं । 


यह कहना ठीक नही है कि "र्म की, परमात्मा की, खोज मनुष्य की 
संमी सुविधाओं की तृप्ति के बाद हुई खोंज है। वह आखिरी विलास 
है। वह सुविधाओं के बाद की अन्तिम चरम यात्रा है” । ( पृ० ४६ ) 
क्योंकि संसार में समी सुविधाओं की पूर्ति असंभव ही होती है । संसार के 
अपेक्षाओं की समाप्ति कभी भी होती ही नहीं । संसार के सभी ब्रीहि, यवं, 
हिरण्य, रत्न, हाथी, घोड़े, मोटर, वायुयान, स्त्रियों के मिल जाने पर प्राणी 
कीः तृप्ति नहीं होती । अग्नि में घृत की आहुति से अग्नि नहीं बुझती है। 
चस्तुओंकी प्राप्तिसे अपेक्षापूर्ति नहीं होती । अतः अनिवार्यं भोजन-पान वस्त्रादि 
की व्यवस्था ही पर्याप्त होती है । आपके मान्य बुद्ध, महावीर आदि ने भी 
यही किया था । जहाँ अपरिग्रह दिगम्बर जैन साधु भी लम्बे लम्बे उपवास 


` अत करते हैं, वहीं वैदिक सांघु भी तप करते हैं तो भी देह विस्मृति पूर्वक 


अपने लक्ष्य के ध्यान में मग्न होते हैं। जिसका ऊंचा लक्ष्य न होगा, वह 


सामग्री सम्पन्न होने के कारण देह मूलने पर स्त्री, पुत्र, धन आदि के चिन्तन 


में ही तल्लीन रहेगा । 


“प्रारब्ध और प्रंषा्थ का हो प्राधान्य 
कहा जाता है कि, अमीर अपने पिछले जन्मों के पुण्यों के कारण अमीर 
है । गरीब अपने पिछले जन्मों के पापों के कारण गरीब है। इससे संतोष 
मिलता था । इसीलिये हम गरीबी में भी जी लेते थे। इससे गरीबी का 
मिटना मुश्किल हो गया । गरीबी पिछले जन्मोंके कर्मो का परिणाम नहीं है । 
वह हमारे इसी जन्मों के भूलों का परिणाम है । अगर सम्पत्ति नहीं पैदा कर 
रहे हैं, तो गरीबी अंनिवार्य हो जायगी । साथ ही गरीब एक एक व्यक्ति की 


व्यक्तिगत व्यवस्था का भी फल नहीं है । वह हमारी सामूहिक अन्तर्व्यवस्था 


का ही फल है। इन दो बातों को समझने से गरीबी मिटायी जा सकती है | 
जब तक सोचा जाता था कि उम्र भाग्य से तय है, तब तक भोदमी की उम्र 
नहीं बढ़ायी जा सकी, लेकिन अब उम्र बढ़ी है । क्योंकि भाग्य का विश्वास 


घटा है । तिब्बत में बच्चा पैदा होते ही बाले पानी में सात बार डुबा ' 


दिया जाता था । ऐसी स्थिति में दश में सात बच्चे मर जाते थे, तीन बचते 
थे । उनका ख्याल था जो मर गये, उनको मरना ही था । हमने परीक्षा कर 


ली, कौन मरने आया थां, कौन बचने आया था । इस कारण वहां करोड़ों. 


बच्चे मरते थे । परन्तु वास्तव में यह अनुचित था । थोड़ी चिकित्सा से उन्हें 
बचाया जा सकता था । . ह 

जब तक बिमारी पिछले जन्मों के कर्मो का फल मानी जाती रही तो हम 
बिमारी से नहीं लड़े । आज वैसा विश्वास मिटने के कारण बहुत सी बीमा- 
रियां विदा हो गयी । एक वक्त आयेगा जंब बीमारी बहुत असंभव हो जायगी, 
गरीबीको हमने स्वीकार किया, इसलिए गरीबी हैं। गरीबी मिटानेका प्रयत्न 
करनेसे वह मिट सकती है, पर आजतो उल्टा समझाया जाता है “तेरा शोषण 
किया जाता है, इसी लिये तू गरीब है” तू शोषक को मिटा, वह मिट जायगा, 


तो तू अमीर हो जायंगा। यहं आत्मघाती दलील है। ( पू० ४६-५० } 


परन्तु उपयु क्तं बांते माँशिक ही सत्य हूँ । उचित पक्ष यही है. कि शोषण मी 


A 
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मिटाया जाय और परिश्रम इवंक सम्पत्ति कमाने पर ध्यान भी दिया जाय । 
मजदुर दश घण्टा मिलों में काम करते हैं, फिर भी उनको अपना पुरा काम 
` चलाने के लिये भी पैसा नहीं मिलता । जिनके पास भूमि, सम्पत्ति, कारखाने: 
. भादि हैं, वे स्वतन्त्रता से घन कमा सकते हैं । जिनके पास वह नहीं है, उनके 
- पास सिवा नौकरी के अथवा शोषण रोकने के लिये, आन्दोलन करने के और: 
कोई मागं नहीं है। जब कोई पूर्व जन्म नहीं है, पूर्व जन्म के कर्मों से इस 
जन्म क! कोई सम्बन्ध नहीं है, गरीबी, अमीरी का माग्यसे कोई सम्बन्ध नहीं - 
है, तब तो सीधा मार्ग यही-है कि शोषकों को उल्षाइ फेके का प्रथत्त करके: 
स्वतन्त्र रूप से उत्पादन साधन प्राप्त किया जाय? पर यह काम व्यक्तिगत: 
रूप से संभव नहीं होता । इसीलिये सामूहिक रूप से ऑन्‍्दोलन करके, समी : 
“पु उत्पादन साधनों का राष्ट्रीयकरण करके, सामूहिक उतादन द्वारा, सामू-.- | 
हिंक गरीबी दूर करके, सामूहिक सुब संपदा पैदा करने का प्रथत किया. 
जाता है। ट र 
रजनीशजी की अपनी बाते ही परस्पर विद्धं होंती हैं। उनको विदित | 
होना चाहिये कि जव कोई जन्मान्तरीय पुण्य-पाप इंस जन्म के उत्थान पतन _ 
में हेतु नहीं हैं, तब यह क्यों माना जाय कि कोई अमुक व्यक्ति ही सम्पत्ति 
पैदा करने की प्रतिमा लेकर आया है। संब लोग सम्पत्ति नहीं पैदा कर 
„ सकते हैं। सभी लोग फोडं, टाटा, बिड़ला नही बन सकते हैं? यह भी एक 
अन्ध विश्वास होता है। 
वस्तुतः उनके निष्कर्ष निकालने का तरीका ही गलंत है । सिद्धान्ततः इस' 
' जन्म की परिस्थितियों के साथ अवश्य ही पिछले जन्मों के पुण्यों-पापों का .. 
सम्बन्ध होता है । परन्तु: उस पर गंमीरंता से : विचार किये बिना किसी . 
निष्कर्ष पर पहुंचना: उचित नही' । 
एक राजा के दो मन्त्री थे। एक युद्ध विद्या में निष्णात था । दूसरा | 
+ व्यापार विद्या में निष्णात था। राजी ने भूले से युद्ध: विद्या निष्णात को . 
व्यापार में लगा दिया था और व्योपार विद्या निष्णात कों युद्ध में लया : 
दिया । फल वही हुआ जो होना था। युंद् में पराजयं हुयी । व्यापार में 
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घाटा हुआ । मनुष्य के प्रारब्ध. और पुरुषाथं दो मन्त्री हैँ । पुरुषार्थ ध्म एवं 
भोक्ष में सफलता प्राप्त कर सकता है, प्रारब्ध और काम में सफल होता है । 
हाँ, वे दोनों. आपस में भी एक दूसरे के सहायक होते हैं। अतएव प्रारब्ध 
दैव. की अनुकूलता होने से ही पुरुषार्थ धर्म और मोक्ष में सफल होता है। 
कई जगह देखते हैं कि दैव की अनुकूलता नहीं रहने पर, पुरा प्रयास करने 
धर.मी, धमं मोक्ष में सफलता नहीं मिलती । जप, ध्यान, विचार, तप में 
लगा हुआ व्यक्ति पागल.हो जाता है, वीमार हो जाता हैं ऐसे ही पुरुषार्थ 
की सहायता न होने से प्रारब्धानुसार मिली हुयी सम्पत्ति भी छिन जाती है, 


या नहीं मिलती है । प्रारब्ध वशात्‌ किसी के मुख में भी ग्रास आ जाये तो. 


भी उसे गले के नीचे ले जाने का पुरुषार्थ तो करना ही पड़ता है। शास्त्रों के 


. अनुसार जाति ( मनुष्य-पशु ) आयु और भोग प्राक्तन कमो के अनुसार 


बनते हैं । कोई क्यों कुत्ता, घोड़ा, मनुष्य बनता है ? कोई क्यों धनी या गरीब 


के घरमें जन्म लेता है? इसका प्राक्तन कर्मोके सिवा और कोई हेतु नहीं है। 


कोई अपनी इच्छानृसार शूकर, कूकर, आदि नहीं बनता हैं । इसी प्रकार कई 
स्थलों में हजार विघ्न बाधाओं के रहने पर भी कोई जीता है, फलता फूलता 


है । कहीं पुरा प्रबन्ध रहने पर भी, पूरी चिकित्सा की व्यवस्था रहने पर भी 


नहीं बच पाता है । यही स्थिति योग एवं योग साधनों की भी है। मुख्यतया 
मनुष्य को घर्मे ओर मोक्ष के लिये पुरुषार्थ करना चाहिये । 


जाति का मनुष्य, पशु आदि में सामान्यतया परिवतेन नहीं हो सकता । 
फिर भी तीब्रतम प्रयास से उसमें रद्दोबदल हुआ ही है । नहुष तीब्र प्रमाद से, 
इन्द्र देव देह से बञ्चित होकर, अजगर हो गया था । नंदीगण उत्तम प्रयास 
से उसी जन्म में भनुष्य से देवता हो गये थे। आयु और भोग तथा भोग 


साथनों में भी विशेष प्रयत्न से रहोवदल होते हैं । साधारणतया कोई मनुष्य : 


जानता है कि उसका भाग्य कैसा है? उसके प्रारब्ध में क्या है? मनष्य के 
सामने तो कतंव्य की ही प्रधानता रहती है । प्रारब्ध भी तो आखिर पुरुषार्थ 
से ही बनता है। आज का, किया गया कर्म ही फलोन्सुख होकर प्रारब्धं या 


रेव कहा जाता है। आाज़का पुरुषार्थे, सत्कर्म या तप्र कल अच्छा प्रारब्धः बन 


+ 
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जायगा । आजकां प्रमाद“या.पाप कल बुरा दैव बन जायगा, दैव या प्रारब्ध 
फलबलकल्प्य होता है। जैसा फल हुआ तदनुसार: उसका अस्तित्व मानना 
पड़ता है। फिर यह हम कैसे निर्णय कर लें कि हमें दरिद्र ही रहना है 

हमारे भाग्य में सम्राट बनना नहीं लिखा है, या हमें आज ही मरना है 

शतायु होना हमारे भाग्य में नहीं है । 

सिद्धान्ततः सामान्यतया प्रारब्ध जनित सुख दुःख ही की अनिवारय्यता 
होती है। फिर भी आयुर्वेद के महषियों ने रोग निवृत्ति के अनेक उपाय 
निदिष्ट किये हैं। उनसे लाभ भी होता है। प्रयोग न करने से लाभ नहीं 
होता है। अन्वयव्यतिरेक से कार्य कारण भाव ज्ञात होता है। अतः प्रारब्ध 
प्राप्त दुःख रोगादि भी उपाय से नष्ट होते हैं। जो कई रोग लौकिक औषधों 
के प्रयोग से भी नहीं मिटते, उनकी भी निवृत्ति सम्पुटित दुर्गा पाठ था 
मृत्युञ्जय मन्त्र जप से हो जाती है। जिनकी निवृत्ति उनसे भी नहीं होती | 
उनकी निवृत्ति के लिये अखण्ड जप पाठादि का विधान है। . 

'अखण्डं कारयेत्तत्र जपहोमादिकाः क्रियाः? इनसे भी जिनकी निवृलिः 
नहीं होती उसे ही फलबलकल्प्य तीब्रतम प्रारब्ध माना जाता है । "भोगादेव 
तु ततक्षयः, भोग से हीं उसकी निवृत्ति होती है । ऐसे ही प्रारब्ध कर्मो के लिये 
कहा गया है कि बिना भोग किये सँकड़ों कल्पों तक उसका क्षय नहीं होता ।' 
'नाभुक्त क्षीयते कमं कल्पकोटि शतैरपि’, यही स्थिति आयु बढ़ाने, गरीबी 
मिटाने के सम्बन्ध में भी समझना चाहिये। किसी दृष्टि से भी कोई 
यह नहीं कह सकता है कि कोई गरीब ही रहेगा या दस बीस वर्ष में 
भर ही जायगा । | 


. भारतीय तन्‍्त्रों, आगमों के अनुंसार रस सिद्धि के द्वारा वजूकाय निर्माण 
का विधान है। विविध कल्पोंके द्वारा जरामरणनिवृत्तिका विधान तो आयुर्वेद 
अंथों में मी है । धन प्राप्तिके लिये लौकिक शास्त्रीय अनेक विधान हैं। फिर मी. 
उनकी कुछ सीमायें अवश्य हैं । बर्फीले पानीमें सद्योजात बालकों के जीने मरने 

की परीक्षा किसी भी दृष्टि से संगत नहीं बैठती । साथ ही केवल परलोक या , 
धर्माधर्भ का विशवास मिटने के कारण धन बुंद्धि, रोग निवृत्ति या आयु बृद्धि 


[ १६४ ] 


की आशा भी दुराशा ही है.। कई लोग पूर्ण नॉस्तिक होने पर भी दीर्घायु 
नहीं हो पाते हैं। जन्मान्तरीय धर्म-अधर्म का वर्तमान जीवन में प्रभाव होने 
पर भी यह नहीं कहा जा सकता कि दरिद्रता या रोग मिटाने या आयु 
बढ़ाने का कोई उपाय नहीं है। ऐसा भी समय आयेगा जब जमीन पर 
बीमारी असंभव होगी यह कहना भी निर्मूल हैं। तब यह भी क्यों न कहा 
जाय कि मृत्यु भी असंमव हो जायगी, परन्तु यह तक विरुद्ध है। कोई भी 
सावयव वस्तु नित्य नहीं हो.सकती ।. क्योंकि उत्पन्न वस्तु का विनाश ध्रव है । 
'जातस्य हि ध्रूवो मृत्युः’ ` है रा 


अमिकों को मजबरो 


ˆ रजनीश कहते हैं कि, “मजदूर दो रुपये में काम न करे । जहां दश रुपये 
मिलते हैं वहां करे । पर वह कहाँ बेचेगो दश रुपये में अपने श्रमको । वह जो 
' दो रुपये में बेंच रहा है, अगर न बेचे तो दो पैसे में भी अपने श्रमको नहीं 
बेंच पायेगा । माक्स ने यह गलत बात समझायी है कि गरीब जितने का काम 
` कर रहा है, उससे कम पैसा दिया जाता है। लेकिन गरीब का जो पैसा 
' दिया जा रहा है, अगर वह काम न करे, उसको अमका पैसा उसे मिलने 
' वाला कहां है? उसे ज्यादां मिल जायगा? मिलता है तो उसे तलाश कर 
लेना चाहिये । इस ढंग से सोचने से तो दुश्मनी खड़ी हो जाती है। 
गरीब को सोचना चाहिये कि छीनने का नहीं, सम्पत्ति को भौर ज्यादा 
उत्पन्न करने का प्रयत्न होना चाहिये । अमीर को सोचना चाहिये कि 
मुनाफा इकट्ठा करने का सवाल नहीं, उस मुनाफे को नियोजित करने का 
सवाल है । पर आज तो समाजवादी उत्पादनकी बात नहीं सोवते । वितरण, 
विभाजन और.-बांटने की हीं बात सोचते हैं, गरीब को बिल्कुल ठीक लगता है 
वह कहता है काम-धाम बन्द करो, मोर्चा लगावो, हड़ताल करो ।” (पृ.५०-५१) 
वस्तुतः यह सव वात समाजवाद या माक्संवाद न समझने का परिणाम 
है। समाजवादी उत्पादन की बात सोचते हैं। पर सत्य स्थिति को नजर- 


ही , 
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न्दाज भी नहीं कर सकते । माक्स के अनुसार कल कारखानों के पूर्ण विकास | 
में उत्पादन सांधन इने-गने लोगों के हाथ में ही रह जायगा । राष्ट्र के 
करोड़ों व्यक्ति बेकार होंगे। इससे राष्ट्र की क्रयशक्ति घटने से, माल की 
खपत रुक जायगी, जिससे पूञ्जीवाद की प्रगति में अवश्य ही रुकावट होमी । 
उसका एक मात्र इलाज उत्पादनं साधनों का राष्ट्रीयकरण ही हैँ । 

- आज सभी राष्ट्रों में राष्ट्रीयकरण हो ही रहा है। भले वह वर्ग कांति - 
के द्वारा न होकर पालियामेन्द्री सिस्टम से हो रहा है। परन्तु औरों के पास. 
इसका उतर नहीं है। माक्स ने इसका उतर दिया है कि विनिमय मूल्य का 
आधार श्रम ही है। अतः लागत खर्च और मशीनका भाड़ा, पूञ्जीका सूद आदि. 
देने के बाद सम्पूर्ण मुनाफा श्रमिक का ही है । अतः श्रमिकको जो मिलता है वह 
उसके श्रमका पुरा फल नहीं है, यह बात पीछे कही गयी है। रिकार्डों आदिकोने 


` भांग और पूति को विनिमय मूल्यका आधार माना है। वेन्यम आदिकोंने मांग 


के आधार पर ही वेतन या मजदूरी का भी निर्णय किया है। मजदूरों की 
माँग अधिक होती है, पूर्ति कम होती है, तो श्रमं का दाम बढ़ जाता है। पूर्ति 
ज्यादा हो, मांग मांग कम हो, श्रम का दाम वेतन या मजदूरी 
घट जायगी । परन्तु यहीं संघर्ष उठ खड़ा होता हैं । कारखाने वाले आपसी 
संघटन द्वारा वेतन की दर तय कर लेते हैं । अतः मजदूर को उससे वेतन 


४ सही भी नहीं मिलता । अतः लाचार होकर उसे मिल मालिकों के निर्णया- 


नुसार वेतन लेना पड़ता है। 

मजदूरों के पास एक ही रास्ता है कि वे भी संघटित होकर हंड़ताल कर 
दे, तो भखमार कर मिलमालिकों को मजदूरों की मांग मांननौ पड़ती है। 
परन्तु मजदूरों के सामने प्रदन है; प्रति दिन के भोजन का? मिल मालिक 
तालाबन्दी कर सकता है । अपने मावी लाम की दृष्टि से वे नुकसान उठा 
कर भी महीनों तालाबन्दी कंर सकते है । परन्तु लाखों मजदूरों के पांस खानें 
को कहां से आयेगा ? महीनों तक । मिल मालिक के लिए परेशानी नहीं 
होती । आज कल तो सरकारें तालाबन्दी को गैर कानूनी घोषित कर देती 
हँ । आज कल सरकारी कारखानों में हड़ताल चलती है। तब बेखटके 
सरकार तालाबन्दी कौ घोषणा कर देती है। इसी आघार पर भारत में 
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वायुयान कर्मचारियों की हड़तालें असफल हुई थीं। - | 
.. -सब कुछ कहने का सार यह है कि श्रमिकों की गरीबी एवं वेवसी का 
फायदा उठाकर, उसे लाचार करके, उसे थोड़े दाम में काम करने को विवश 
किया जाता हैं । अतः यह शोषण ही है। आज कोई भी व्यक्ति बैङ्क से कर्ज 
लेकर, पूञ्जी लगाकर काम करता है, सूद सहित कर्ज लौटा देने पर, सारी 
` कमायी कमाने वाले की ही मानी जाती है। दो रुपये से सूत खरीद कर, 


` कपड़ा बना कर, बेच कर, दो रुपये और उसका सूद दे देने पर जैसे अव- 


शिष्ट मुनाफा उसके श्रमका ही फल है, यही बात बड़े कारखानों के सम्बन्ध 
में भी लागू किया जा सकता है। 


_ चुपचाप काम करो। काम करने से लाभ होगा, आन्दोलन से नहीं” यही 


बात तो भारतीय स्वतन्त्रता आन्दोलन चलाने वालों को अंग्रेज कहते थे । 
परन्तु स्पष्ट है वह उपदेश उनका स्वार्थ से ही प्रेरित था । परोपकार बुद्धि 
या हितँषिता के नाते वे वैसा नहीं कहते थे । ठीक यही स्थिति पुञ्जींपतियों 
के उपदेशों की है। [ 


आंदमी को आत्मा होती है । परन्तु जब वह पक्षपात की बात करता है, 
तो यही लगता है कि उसने अपनी आत्मा को बेच दिया है। 


समाअक्षाद-पूङजीवाद परध्पर विरोधो हूँ 


आप कहते हैं कि, समाजवाद और पुञ्जीवाद को जो परस्पर विपरीत 


समझता है वह गलत समझता है! पुञ्जीवाद की विकसित अवस्था समाज- 


वाद हूँ।. (प० ५२)। परन्तु यह कहना ही असंगत है। समाजवाद के अनुसार 
शोषक, शोषितं दोनों वर्गों का चूहा, बिल्ला जैसा अमिट विरोध है । 


उसकी समाप्ति वर्ग क्रान्ति से ही है।। बोनस, भत्ता, वेतन बृद्धि से नहीं । 


कोई समझौते का रास्ता है ही नहीं । 
` आगे वे कहते हैं कि, समाजवाद लक्ष्य हैं। लेकिन पुञ्जीवाद प्रक्रिया 
है। इस लिए मैं समाजवाद के पक्ष में हुं और पूञ्जीवाद के विपक्ष में नहीं । 


च्य्ः 
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परन्तु यह सब निमू ल एवं निष्प्रमाण ही है । जो समाजवाद की प्रक्रिया से. 
आपरिचित हैं, वही इस तरह की अव्यवस्थित बात कर सकता है। 
उनका कहना है कि, “आप कज जत्रान से आज बूढ़े हो गये। पहले 
बालक थे, फिर जवान हुये, फिर बुढ़े हो गये । यह विकास है । पूञ्जीवाद से 
समाजवाद आयेगा । समाजवाद से साम्यवाद आयेगा फिर अराजकतावाद 
आयेगा । जित्न दिन साम्यवाद ठीक से व्यवस्थित होगा, राज्य की कोई 
जछरत नहीं रह जायेगी । ले किन यह क्रमिक अवस्थायें हैं समाज की। वे 
विरोध नहीं हैं, विकास हैं । (पृ० ५२) ; 
पर यह भी निमू ल है । यह कहा जा चुका है कि पूञजीवाद मरकर ही 
समाजवाद को ला सकता है, जीते नहीं । उत्पादन साधनों का व्यक्तिगत होना. 
पुञजीवाद है; समाज या सरकारके हाथमें रहना समाजवाद है? पहले आपकी. 
दृष्टि थी कि सम्राट के झूठे कपड़ों के समान समाजवाद अत्यन्त असत्‌ था । 
परन्तु अब वह्‌ पूञजीवाद की विकसित अवस्था हो गया । वस्तुतः साम्यवाद 
कोई समाजवाद से पृथक्‌ वस्तु नहीं है। अराजकता वाद तो कोई शासन 
व्यवस्था ही नहीं है । हु 
भारतीय दृष्टि ते कृतयुग में राजा और राज्य पते विहीन अवस्था अवश्य 
थी । परन्तु वह भराजकता नहीं कही जा सकती । क्योंकि उसमें पुणे रूप से: - 
घमं का नियन्त्रण था । | । 
वे कहते हैं कि, “हिन्दुस्तानमें टाटा और बिड़ला समाजवाद ला रहे हूँ ! 
सम्पत्ति वे पैदा कर रहे हैं, अगर वह बड़े पैमानिपर फैलायी जाय तों सम्पत्ति _ 
के उत्पादन की परिणति अन्तिम समाजवाद ही है” । (पृ० ५३) । इसका पूर्व 
युक्तियों से खण्डन किया जा चुका है । माक्स के वाद, प्रतिवाद, संवाद, सवं- 


हारा की क्रांन्ति, या बगावत का य. ऊक उत्तर चाहिये । उसके बिना केवल 


प्रतिज्ञा मात्र से उसका खण्डन नहीं हो सकता । 

अवरोव हटाने के लिये ही नहीं शोषण की व्यवस्था रोकने के जिये मी 
क्रान्ति आवश्यक होतीं है । लेनिन की भविष्य वाणी के अनुसार मास्को से 
पेकि ङ्ग, पेकिङ्गं से कलकत्ता और ककत्ता से लन्दन की तरफ कप्पूनिन्प 
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जायगा. आप स्वयं भी मानते ही हैं कि पुज्जीवाद के पास कोई दर्शन नहीं 
है। इसलिये वह खड़ा नहीं हो: पाता । 
` ` रूस में बेचैनी है । परेशानी है, तनाव है । रूस का युवा वर्ग उत्तेजित 
` और परेशान है” (पु० ५४)। ग्रह कहकर अपने मन को कोई संतुष्ट भले कर 
ले, पर वस्तु स्थिति इंसके विप्ररीत है। आज संसार में रूस विज्ञान की ओर 
बराबर अग्रसर हो रहा है सोयूस, अपोलो की संयुक्त अन्तरिक्ष यात्रा ने 
आज दुनिया. की आँखे खोल दी है । कई अंझों में रूस इक्कीस पड़ रहा है 
अमरीका के मुकाबले, उत्नीस नहीं । रूस. अपने अंतरिक्ष यान को घरती पर 
ही-उतार लेता है। पर अमी तक अमरीका अपोलो. की गति को इतनी 
धीमी नहीं कर पाया कि उसे पृथ्जी पर उतार सके । उसे समुद्र में ही उता- 
रनः पड़ता हैं.। 


. भौतिक वादी पुञ्जी के पास समाजवाद को परास्त करने के लिये 


कोई तकं, कोई दर्शन नहीं है । किन्तु भारतीय अध्यात्म वाद से 


अनुप्राणित घम नियन्त्रित अर्थ तन्त्र के पास दर्शन है, फिलासफ़ी है । उसके 
दारा ही समाजवाद के तर्क परास्त किये जा सकते हैं। अभी नहीं कुछ दिन 
बाद. पुञ्जीवाद' ही समाजवाद लायेगा, यह कोई तक नहीं है । आत्मा, आत्मा 
कीं'बोत करके ही भौतिकवाद का निराकरण नहीं किया जा सकता । 
परन्तु रजनीश आत्मत्रादकी सिद्धि में मी कोई अकादय तर्क नहीं उपस्थित कर 
सके । इन सत्र विषयों पर विस्तृत विचार हमारे ('माक्संवाद और रामराज्य? 
ग्रन्थ में देखिये। ) 


'अ्रेम, परोपकार प्राणियों का स्वाभाविक घर्भ 

- श्री. रजनीश जी कहते हैं कि “आज तक मनुष्य को जो. वहुत सी गलत 
बाते सिखाद्री गयी. हैं, उनमें से एक यह्‌. मी है कि. अपने लिये जीना बुरा है 
अनुष्य पैदा, ही इसलिए/होता है कि वह. अपने लिए: जिये । बाप बेटा के 


ही 
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"लिए जिये, बेटा बाप के लिए जिये । समाज के लिए, राष्ट्र के लिए, मान- 
वता के लिए जियो, भगवान के लिए, मोक्ष के लिए जियो । दूसरे के लिए 
जिना भी अपने लिये जीने की गहरायी का परिणाम है, वह उसकी 
सुगन्ध है” । (पृ० ५६) 

एक तरह से यह बात ठीक ही है, क्योंकि संसार में परप्रेम का. आस्पद 
आत्मा ही होता है— | . ड 


नवा अरे सरवेस्य कामाय स्वे प्रियं भवति आत्मनस्तु कामाय सर्वे 
'प्रियं भवति” पति, पत्नी, पुत्र, धन सम्बन्धी घर्म, कमं, देवता सभी. में होने 
वाला घ्रेम आत्मप्रेम का ही शेष है, जैसे सब मे प्रोम आनन्द के लिए 
होता है, आनन्द में प्रेम अन्य के लिये होता है। वैसे ही सबमें प्रेम आत्मा 
के लिये होता है । आत्मा में प्रम अन्य के लिये नहीं होता । परन्तु यहाँ 
आत्मा का अर्थ देह नहीं है, इन्द्रिय नहीं, मन नहीं, बुद्धि नहीं, अहंकार 
नहीं, किन्तु प्रत्यक्‌ चैतन्याभिन्तब्रह्म है। उसी.के लिये सब होता है।. वह 
किसी का शेष अंग नही होता । जिसका जैसा स्व होता है, उसका जैसा ` 
ही स्वार्थ होता है । देहाद्यात्मवादी का स्वार्थ रोटी, कपड़ा, घन दौलत में ' 
होता है, किन्तु ब्रह्मात्मवादी का स्वार्थ ब्रह्म चिन्तन है । 
स्वारथ सांच जीव. कहं एहू । 
मन क्रम वचन रामपद नेहु ॥ (रामचरितमानस) 
` परन्तु किसी मिलमालिक या मजदूर का भी वही स्व्रार्थ नहीं होता।' 
वे कहते हैं कि, कोई आदमी इस जगत में दूसरे के लिये नही. जी 
सकता । मां बेटे के. लिये नही जीती । अगर वह बेटे के लिये मरती है तो 
वह माँ का आनन्द है। बेटा सिर्फ बहाना है। अगर एक आदमी डूब रहा: 
हो, आप किनारे पर खड़े हों दौंडकर उस आदमी को बचाने के लिये अपना 
जीवन उसपर लगाते हैं तो आप आदमी को डूबते नही देख सकते । वह 
आपकी पीड़ा है । उस पीड़ा को मिटाने के लिये आप कूदे हैं और उसको 
बचाया है । अगर वह पीड़ा न होती तो आप न बचाते । और लोग भी तों 
थे किनारे जिन्हें कोई पीड़ा नहीं हुई थी । जब कोई आदमी किसी को नदीः 


| [ - १७० ] 

में डूबने से बचाता हैं, ततर भी अपनी ही पीड़ा निवारण के लिये। बहुत 
गहरे में आप अपनी ही पीड़ा का निवारण करते हैं। अगर एक आदमी 
जाकर गरीबों की सेवा कर रहा है, तो वह गरीबों की सेवा नही' कर रहा 
है! उसके भीतर एक पीड़ा पैदा हो रही है। वह उस पीड़ा को दूर करने के 
लिये गरीबों की सेवा करने गया है। भाज तक कोई दूसरे के लिये नही 
जिया । सब अपने लिये जीते है। एक अपने लिये ऐसा जीता है-- जिसमें 
दुसरे का मरना मी आ जाय, मिटाना भी आ जाय । एक ऐसा जीता है 
जिसमें दूसरे का जीवन विकसित होता है । लेकिन परोपकार की बात बहुत 
खतरनाक है । जब भौ हम किसी आदमी को सिखाते हैं कि दूसरों के लिये 
जियो, तमी वह आदमी रुग्ण, बीमार, और अस्वस्थ होना शुरू हो 
जाता है ।” (पृ० ५६-५७) 


परन्तु यह निःसार है, क्योंकि पूर्वोक्त गुणों को ही परोपकार कहा जाता 
है । ऐसे लोग सब नही' होते जो दूसरों के दुःख को न देख सके । कई लोग 
अपने सुख के लिये दूसरों का प्राण ले लेते हूँ । कई दूसरों के सुख के लिये 
प्राण दे देते हैँ । पहली कोटि के लोग स्वार्थी कहलाते हैं, दूसरी कोटिके लोग 
सज्जन और परोपकारी कहलाते हैं। सिद्धान्ततः वह परोपकार ही वस्तुतः 
उसके हित में है । स्वार्थपरायणता उसके हित में नही है। 

कहा जाता है कि, “एक आदमी ने अपने बेटे को कहा कि भगवान 
तुझे इसलिये पैदा किया है कि तू दूसरे की सेवा कर, पुराने जमाने का बेटा 
होता तो मान लेता । पर उस नये जमाने के बेटे ने कहा मैं समझ भया 
भगवान ने मुझे दूसरों की सेवा के लिये पैदा किया है । मैं पूछना चाहता 
हैँ कि भगवान्‌ ने दूसरों को किस लिए पैदा किया है? इसीलिये कि मेरी 
सेवा लें । तो भगवान्‌ ने मेरें साथ बड़ा अन्याय क्रिया या इसीलिये कि दूसरे 
मेरी सेवा करें औरं मैं उनकी सेवा करू । पर उल्टा झंझट क्यों करना। 
एक एक आदमी अपनी सेवा कर ले, यह सरल व्यवस्था है। मैं आपकी सेवा 
करू; आप मेरी सेवा करें। ऐसी उलझन में पड़ने का क्या प्रयोजन और 
ध्यान रखे जब भी आदमी दुसरे की सेवा करता है तो नीचे पैर भी दबाता 
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है, मदन भी पकड़ता है । गर्दन पकड़ने की यात्रा पैर पकड़ने से शुरू होती 
है। सेवक से सदा सावगन रहना, क्योकि वह कहेगा मैंने सेवा.की है । मैंने 
कुर्बानी की है, तुम्हारे लिये । जो बाप बेटे को कहेगा कि तेरे लिये मैंने सब 
गवांया है । वह उस बेटे की गर्दन जिन्दगी भर दबायेगा । वह कुर्बानी -को . 
बदला लेगा । अगर किसी मां ने कहा कि मैंने कुर्बानी की है बेटे के लिये 
तो वह मां ही नही । उसे मां होने का पता ही नही चला। मां होने का 
आनन्द है बेटे से उसका कोई सम्बन्ध नहीं । अगर बेटा न होता तो जिन्दगी 
भर तड़पती किसके लिये न्योछावर कर दू, किसके लिये परेशान हो जाऊं, 
किसके लिये जागू, जिसकी प्रतीक्षा करू ।” (पृ० ५७-५८) 

पर यह्‌ सब बात निरर्थक ही है । संसार में सकाम, निष्काम दोनों ही 
प्रकार के मनुष्य होते हैं। कई लोग बिना प्रयोजन के माता, पिता को भी 
रोटी पानी तक नहीं देना चाहते हैं । उपयोगितावाद की महत्ता इसी में हैं । 
परन्तु कुछ लोग निष्काम भी सेवा करते हैं। साधारणतया माता, पिता भी 
अपने पुत्र का पालन पोषण स्वाभाविक रूपसे करते हुए भी उससे बहुत कुछ 
आशा रखते हैं। परन्त एक पशु अपने बच्चे के लिए प्राण देता है, बिना 
कुछ चाहे । मनुष्य वृद्धावस्था में पुत्र से सेवा लेता है । पर पशु ऐसी कोई 
सेवा नहीं लेता है। सब अपनी अपनी सेवा नही कर सकते। सब समान 
नहीं होते । सबकी अवस्था भी समान नही होती । बृद्धावस्था में पेवा के 
लिये दूसरे की अपेक्षा होती है । बृद्ध अपने बच्चों से सेवा चाहता है। बच्चे 
भीबढ़े होने पर अपने बच्चों से सेवा चाहेंगे । कई नौकरी देकर सेवा लेते 
हैँ । कई लोग धन के लिये नौकरी करते हैं, दूसरों की सेवा कंरते हैं । कई 
लोग छोटी सेवा कर उसका बड़ा फल चाहते है। पर कई वैसा कुछ भी 
नहीं चाहते । भजन, ध्यान भी कई लोग कामना से करते हैं। पर कई 
निष्काम भाव से ही भजन करते हैँ । फिर भले ही निष्काम भजन का बहुत 
ऊंचा फल होता हो पर उनके मन में यह बात नही. रेहती है। यदि. किसी” 
का वैसा स्वभाव भी हो तो भी, यह तो मानना ही पड़ेगा कि वैसा स्वंभाव 
अच्छा है, दुलभ है। अन्यथा संसार में. मलायी बुराई का कोई 


रूप ही न रहेगा ! | 
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`. एक आस्तिक तो इन कुतकों में न पड़कर शुद्ध रूप से शास्त्रोंका आश्र 
यणे करता है। शास्त्रानुसार माता, पिता, गुरुजनों की सेबा करता है । 


. ईदवर की अराधना करता है। कितना भौ कोई ताकिक क्यों न हो, उससे 


भी पदे पदे भूल होती हैं। बहुत ताकिक सर्वंतोऽमिशङ्की भोजन करने, पानी 
पीने में, सीं मिलावट की शङ्का करता है । शास्त्रों के अनुसार कोई लौकिक 
प्रयोजने से प्रेरित होकर किसीकी सेवा करता है । कोई भी धर्मवादी केवल 
तको के बल पर कत्तव्य, अकरत्त व्य का निर्णय नहीं कर सकता । अतएव 
मनुष्य में केवल स्वार्थ ही रहता है, परार्थं रहता ही नही', यह कहना सर्वथा 
गलत है । दुनियाँ में कई लोग दूसरों का नुकसान न पहुंचाकंर स्वार्थ साधन 
कैंरतें हैं। कई लोग दूसरों का नुकसान पहुंचाकर भी स्वार्थ सिद्ध करते हैं । 
कई . लोग अपना बलिदान करके. भी दूसरों का हित करते हैं। पर 
कई लोग बिना स्वार्थ के भी दूसरों को नुकसान पहुंचाकर प्रसन्न होते हैं । 
'एके सत्पुरुषाः पराथं घटकाः स्वार्थं परित्यज्य ये 
सामान्यास्तु परार्थमुद्य मभृतः स्वार्थाविरोधेन ये 
तेऽमी मानुष राक्षसाः परहितं स्वार्थाय निघ्नन्ति ये 
` ये निघ्नन्ति निरर्थकं परहितं ते के न जानीमहे ॥' 
| ॒ (नीतिश्षतकम्‌ ७५) 
„` कई विशिष्ट मनुष्य परार्थमें ही सुख मानते हैं । सामात्य लोग तो स्वार्थ 
शृति में ही लगे रहते हैं। 
“शुदराःसन्ति सहनः स्वमरणा व्यापार मात्रोदयमाः 
स्वार्थो यस्य परार्थ एव स पुमानेकः सतामग्रणीः ।।”” 
(सुमाषित २८५) 
यह कहना भी ठीक नहीं है कि, “मनृष्यका व्यक्तित्व, मनुष्य का स्वभाव 
अपने जीने का है। स्वार्थ ही स्वाभाविक है”, क्योंकि सामान्य लोग भले 
स्वार्थी हों, परन्तु इस आधार पर कोई व्यवस्था नहीं चलती । सामान्य रूपसे 
भनें ही .कोई घाट तौलता हो, झूठ बोलता हो तो भी व्यवहार, व्यवस्थापक 
शूठ बोलने, घाट तोलने को प्रश्रय नहीं दे सकता । हाव्स एवं हलवेशियस के 
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मतानुसार भ्राणी परोपकार भी आत्महित के लिये ही करता है। लेकिन देखा 
 जाताहैकि व्याध सरीखे ऋर प्राणी भी अपने बच्चों के प्राण रक्षणार्थ 
अपना प्राण देने को तय्यार होते है । तो कहना पड़ता है कि प्रेम और परो- 
पकार भी प्राणियों में स्वाभाविक धर्म होते हैं । A 

हम यह कह चुके है कि व्यक्ति का, समाज का समन्वय होना चाहिये ४ 
व्यक्ति को समाज के अविरोधेन विकसित होनेका पूर्ण अधिकार है। यहां तक़ 
कि व्यक्ति के निबंल, दुबंल होने पर तो समाज ही दुबंल हो जायगा । 

यह ठीक है कि, * कोई कहता है कि इस्लाम के लिये जावो भरो, वहिरत 
निश्चित है। कोई कहता है कि हिन्दू के लिये जियो । कोई कहता है कि तुम 
मर जावो, मूति को बचाओ, मन्दिर को बचावो । कोई कहता है कि पाकि- 
स्तान के लिये जिवो कोई भी नहीं कहता कि प्रत्येक व्यक्ति अपने लिये जिमे- 
जबकि वही सरल और सहज है ।” (पृ० ५९) परन्तु फिर भी जो राग प्राप्तः 
है, उसका उपदेश नहीं होता है । अपने लिये तो सभी जीते ही है.। उसके लिये 
उपदेश की आवश्यकता नहीं है । परन्तु धर्म के लिये, परोपकार के लिए, 
प्रजाहित के लिए, जीना ऊची बात है। फिर भी सर्वत्र विवेक से तो काम 
लेना ही चाहिए । जो अपने लिये जी रहे हैं, लेकिन दिखाते फिरते हैं कि हम 
किसी और के लिये जी रहें है, यह तो पाखण्ड है ही, इसका समर्थन नहीं 
किया जा सकता । [ 
कहा जातां है कि, “नेता मरता है अपनी कुर्सी के लिये, दिखाता है कि 
वह्‌ राष्ट्र के लिये मर रहा है। राजनीतिक मरा जा रहा है देशों के लिये, 
संस्कृतियों, “म्यताओंके लिये । घमंगुरु मरे जा रहे हैं धर्मोके लिये, सम्प्रदायो 
के लिये, लेकिन कोई भी इन सब के लिये नहीं मर रहा है। मर रहे हैं लोग 
अपने पद प्रतिष्ठा के लिये ।” (पृ० ५९) 

. हो सकता है, ऐसा भी, विवेकीको इन्हें विवेकसे समझना चाहिये । दम्भी' 
के चंगुल से बचना ही चाहिये । परन्तु अगर उसमें सचायी है तो अवश्य हीः 
उसको महत्व देना ही चाहिये । ` | | | 

“स्वार्थी होना स्वस्थ होना है। महावीर, बुद्ध, क्राइस्ट से ज्यादा स्वार्थी 
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दुनिया में नहीं पैदा हुये । वे अपने आनन्द, वे अपने मोक्ष, अपनी आत्मा के 
लिये अपनी परमात्मा की खोज के लिये, जिये और उनसे बढ़कर कोई परोप- 
कारी भी नहीं हुआ । 8 आदमी अपने को पा लेता है, वह अपने 
को बोटना शुरू कर देता हैं।” (पृ० ५६-६०) परन्तु जैसा कि मैंने कहा कि, 
यह स्वार्थे पूञ्जीवादी स्वार्थ नहीं है, जो आदमी सबका अर्थ आत्मा या पर- 
सात्मा जान लेता है, वह शोषण में नहीं प्रवृत्त होता। 


“स्वारथ साँच जीव कहं एहू । 


` मन क्रम वचन राम पद नेहू ॥ (रामचरित मानस) | 


`: उस स्वार्थ से समाजवादी भी नहीं टकरायेग़ा। 
जो भर जाता है वही बरसता है। पर यहाँ तो सेवक बदला मांगता है । 
सेवक मालिक बनना चाहता है। जो देश के लिये जेल गया है, वह सटि- 
फ्रिकेट दिखाता है । राष्ट्रपति का पद उसे चाहिये । सच्ची सेवा नहीं कर 
सकता जो परम स्वार्घी हैँ । जिस दिन अपना मंगल, अपना सुख, आनन्द मिल 
जाता है, अनिवार्य ख्पेण दूसरों के जीवन में उनका सुख फैलना शुरू हो 
जाता है।' (पृ० ६०) यह भी. ठीक है। भारतीय सिद्धान्त भी यही है कि-- 
` “स्वयं तीणः परान्‌ तारयति’ 
जो स्वयं तर जाता है वही दूसरों को तार सकता है। जो स्वयं भ्रष्ट 
हैं वह तो दूसरों को भी भ्रष्ट ही करता है, तारता नहीं । पर यदि इन सब 
का तात्पर्य पुञजीवाद का समर्थेन हैं, तो बह सर्वथा गलत ह । 


संघर्ष का सूल कारण पूञजीवादी स्वार्थ परायणता 


वे कहते हैं कि, “पुञ्जीवाद की व्यवस्था अत्यन्त नैसर्गिक व्यवस्था है । 
वहां हम किसी को किसी पर बलिदान नही कर रहे हैं । प्रत्येक व्यक्ति अपने 
लिये जी रहा है, जीने की खोज कर रहा है । इसे खोज से दूसरे के लिये भीः 
जियेगा; क्योंकि कोई भी. आदमी. अकेला नहीं जी सकता है । जीने का मतबब 
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ही संघर्षो में जीना है। यदि हजारों आदमी बैठकर अपना सुख खोजें तो 
हजार गुना सुख कल पैदा होगा । वह सुख बंटेगा, कहां जायेगा । लेकिन 
प्रत्येक आदमी दूसरे के लिये, कुर्बानी करे अपना सुख न खोजे और हजार 
आदमी में हर आदमी ६९4 के लिये कुर्बानी करता रहे, तो वहाँ दुःख हीं 
दुःख इकट्ठा हो जायगा । सुख इकट्ठा नहीं हो सकता । स्वार्थंके कारण नहीं 
दुनिया परोपकार की अस्वाभाविक, अर्वेज्ञानिक शिक्षाओं के कारण परेशान 
है। अगर कोई अपना ही सुख खोज ले तो काफी है । दुनिया धन्यवाद देगी । 
क्योंकि जो अपना सुख खोज लेता है, वह दूसरों को दुःख देना बन्द कर देता 
हैँ । जो जानता हैं कि उसे सुख चाहिये, वह यह भी जानता है कि दूसरों कों 
दुःख देकर सुख लाना असंभव है । वह दूसरों को दुःख देना बन्द कर देता है 
और जो जानता हैं कि दूसरों को दुःख देने से मेरा सुख कम होता है, वह 
यह मी जान लेता है कि दूसरों को सुख देने से मेरा सुख बढ़ता है। यह जब 
दिखायी पड़ता है, तब जिन्दगी मे क्रान्ति आ जाती है। लेकिन दुनियाके लोग 
त्याग सिखा रहे हैं। वे कहते हैं, स्वार्थ छोड़ो स्वार्थ शब्द का अर्थ बड़ा 
साफ है। स्व का मतलब आत्मा है, लेंकिन जो मेरे हित में है, क्या जरूरी है 
वह आपके अहित में हो ? जितनी गहराई में उतरेगें उतना ही पायेगें कि जो 
मेरे हित में हो सकता है; वह आपके अहितमें नहीं हो सकता । यह असंभव 


` हैकिजो मेरा हित हो, बहुत गहरे में वह आपका अहित हो जाय । उल्टी. 


खात यह है कि जो आपका अहित हो वह अनजाने में मेरा भी अहित हो” 
जाय । (पृ० ६१-३२) | 
वस्तुतः उक्त विचार अत्यन्त आधारहीन हैं । आत्मा या परमात्मा का 


साक्षात्कार करना परम स्वार्थ है। इससे किसी को दुःख नहीं मिलेगा, यह 
अलग बात है, परन्तु पुञ्जीवादी या समाजवादी को उस सुख से उतना प्रयो- 
नहीं हैं । पूऊजीवादीका स्वार्थ है, निविष्न मुनाफा कमाना । समाजवादी का 
स्वार्थ है, वह मुनाफा व्यक्ति के काम में न आकर, समाज के काम में आये । 
करोड़ों बेकारों, बेरोजगारोको काम, दाम मिले, आराम मिले । ये स्पष्ट बातें 
बड़ी से बड़ी फिलासफी से भी उड़ायी नहीं जा सकती हैं । आत्म साक्षात्कार 
का स्वार्थ, ब्रह्मानन्द का स्वार्थ करोड़ों में एक के सामने है। परन्तु रोटी, 
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केप का प्रन सबके सामने हैं। संसार में ऐसे भी स्वार्थ हैं, जो बिना दूसरों 


का अहित किये संभव ही नहीं । एके मछली खानेवाले का स्वार्थ बिना सैकड़ों 
मछलियों को मारे पूरा नहीं हों सकता। मांस भक्षकका स्वार्थ, बिना प्राणियों 


की हत्या किये पूरा नहीं हो सकता । योगमाष्य का तो मत है कि बिता 


प्राणियों का उपघात किये भोग बन ही नहीं सकता । 
_ “नहि मूतीन्यनुपहत्य भोगः संभवति’ 
तत्वज्ञानी मी मोजन तो करता हैं । सुना जातो हैं कि बुद्ध भगवान शूकर 
का मांस खाकर मरे थे । 


यदि पूञ्जीवादी परहित सोचे तो उसे बेकारी, बेरोजगारी बढ़ाने वाले 
छोटे व्यापारी एंव उद्योग घन्धों को चौपंट करने वाले, बड़े कारखानों को बन्द 


करना पड़ेगा । परन्तु ऐसा करेगा तो अवश्य उसके स्वार्थ की हानि होगी । 
स्वार्थ पूरा करेगा तो, उपसे ही करोड़ों व्यक्तियों का अहित होगा । 

वेदादि शास्त्रों के अनुसार तो बृहदारण्यक की मधुविद्या सबको एक 
दूसरे का मधु होना बताती है। जगत का जैसे ईश्वर कारण है, वैसे ही 
समष्टि जीव भी अपने अपने कमों द्वारा जगन्निर्माण के हेतु हैं । अतएव एक 
वृक्ष से हजारों. व्यक्तियों को सु: पहुंचता है. हजारों कोः दुःख - पहुंचता है + 
जिनके पुप्यों से वृक्ष बना है, उनसे: उनको' सुख होता हैं पर. बह जिनके पापसे 
'बना हैं उनके दुःखः का भी हेतु होता हैं। वह वृक्ष अपनी वायु से अपनी 
छाया से, अपनी लकड़ी से बहुतों को लाम पहुंचाता है। पर उसके गिरने से 
कई प्राणी मरे भी गये । उसकी लकड़ी की आगसे कितने ही जल भी गये । 
इसीलिये व्यवहार दशा' में भी उपकार-अपकार की बातें होती है। हम 
हजारों प्रकार से प्राणियों के द्वारा सुख लेते हैं। बृक्षों की छाया से लाभ 


उठाते. हैँ । नदियों से लाम उठाते हैं । जमीनसे, वर्ष से, सूये से, वायु से लाभ . 


लेते हैँ. । अन्न, फल, पैदा करते हैं, दूध दही पैदा करते है। आकाश से लाभ 


लेते हैं, हजारोंको. हमसे. सुख पानेका अधिकार हैं । अतः हम अपनां सुख प्राप्त. - 
कर ले, यही बहुतः नहीं है! इसलिये . शास्त्रानुसार हमें यज्ञ द्वारा देवताओं . 


का, स्वाध्यायाध्ययनं द्वारा ऋषियों का, श्रीद्धत्ततंण द्वारा पितरोका, आतिथ्य 


° 


7 याम्य अयाभम 


र 
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द्वारा मनुष्यों का, बलिवैरव द्वारा सर्व मूतोंका, तर्पण करना पड़ता हैं । दूसरों 
को हम दुःख देगें तो दुःख वरसा होगी । दूसरों के लिये कांटे बोयेगें तो वे काँटे 
हमारे ही काम आयेगे । आनन्द बांटेगें तो हजार गुना आनन्द हमें मिलेगा । 
प्रेम देगे, तो प्रेम मिलेगा क्रोध देगे तो क्रोध मिलेगा । यह तो शास्त्रवादी 
आस्तिकों का ही पक्ष है। यह सोचने, समझने, व्यवहार में लाने पर तो संसार 
की सब समस्याओं का समाधान हो जायेगा। परन्तु क्या प्रत्यक्ष स्वार्थ के 
सामने व्यवहार में उसका कोई उपयोग होता है? इसके अतिरिक्त सज्जन 
पुरुषों के प्रति प्रेम के बदले प्रेम मिलता है । जो डाक आक्रामक हमारे राष्ट्र 
पर, हमारे स्वत्व पर हावी होना चाहता है, वह प्रेम का पात्र नहीं हुँ ४ 


उससे निबटने के लिये तो क्रोध की ही अपेक्षा होगी । 


शमेन सिद्धि मुनयो न भूभूतः'' 
शम से सिद्धि मुनियों को मिलती है, राजाओं को नहीं, जो मायावी के 
प्रति मायावी नहीं होते, वे पराभूत हो जाते हैं-- 
ब्रजन्ति ते मूढधियः पराभवं भवन्ति माया विषयेन मायिनः” : 
व्यवहार में साधु के साथ ही साधुता का व्यवहार उचित होता है 
मायावी के साथ मायावी होना ही उचित है। 7 


“यस्मिन्यथा वर्तते यो मनुष्यस्तस्मिन्तथा वर्तितव्यं: सघमं : । 
मायाचारो मायया वतितव्यः साध्वाचारः साघुना प्रत्युपेयः ॥” 
(महाभारत) 

_ अपनी अपनी स्वार्थ सिद्धि में सन्तुष्ट होना भी कठिन हैं । क्योंकि स्वार्थे 
की सीमा छोटी नहीं होती है। तमी तो एक व्यक्ति का प्रयोजन पचीस एकड़ 
खेत से चल सकता है, पर ऐसे भी लोग समाजमें थे, जो हजारों, लाखों एकड़ 
खेत के मालिक थे। उससे भी अधिक संग्रह का प्रयास जारी रहता हैं। एक 
एक व्यक्तियों के सैकड़ों विशाल भवन हुँ । बाजार की बाजारे हैं, प्रयोजन 


. उनका थोड़े में भी सम्पन्न हो सकता था, परन्तु किरोया भाड़ा से घन बटो: 


रने की प्रवृत्ति थोड़े में कहां संतोष करने देती है? पृथ्वी सीमित है, वह 


रबड़ की तरह बढ़ती नहीं, खाने मी सीमित हैं। यदि कुछ ही लोग उन पर 
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` हाबी हो जायं, तो दूसरे लोगों को सीमित स्वार्थ साधन का भी कौन सा 
आगे हैँ? [ 


पुञ्जीवाद ने आज तक आथिक असंतुलन दूर करने का कोई रास्ता 


` महीं खोजा । वेदादि शास्त्रों के वताये हुए मार्गो का आदर नहीं किया । अतः 


स्वार्थो में संघर्ष अनिवार्य है । निःसाधन भूखे लोगों पर केवल शान्ति के 


» उपदेश का कोई असर नहीं पड़ सकता । सच फिलासफी रोटी के मिलने के 


~ 


-“बाद ही समक में आती है। इस मार्ग से समाजवाद की भाशा केवल दुराशा 


'हीहै। ` ` ` | 


यह कहना कि, 'भ्रष्टाचोर, ब्लेक मार्क टिंग, रिश्वत आदि का कारण : : 
पूञ्जीवाद नहीं है । सबका कारण पूञ्जी का न होना है। जहां पूञ्जी कम 


: होगी, वहां भ्रष्टाचार नहीं रोका जा सकता । लोग होगें बहुत, पूञ्जी होगी 


कम, तो लोग सब तरह के रास्ते खोजेंगे । अगर भ्रष्टाचार मिटाना है तो 
'प्रष्टाचार थिटाने की फिक्र ही न करें, भ्रष्टाचार सिर्फ वाईप्रोडेक्ट है। 


उससे कुछ लेना देना नहीं है । (पृ० ६३) 


. ` - अधिक सम्पत्ति से हो भृष्ठाचार 


` यह ठीक नहीं, भ्रष्टाचारी तो यही उपदेश चाहेगा कि भ्रष्टाचार की 


` पकिक्र न करो, परन्तु जो उसके शिकार होते हैं, फिक्र उन्हे करना ही पड़ता 


. है। “सम्पत्ति कम होने का स्वाभाविक परिणाम भ्रष्टाचार है । 
` „हिटलर के किसी कारागार में बन्द किसी वैज्ञानिक समाजवादी ने लिखा 


ह कि यहां आकर मुझे आदमी की असली तस्वीर का पता चलना शुरू हुआ; 
` कयरोकिं चौवीस घण्टे में एक ही बार रोटीं मिलती थी, वह॒ भी बहुत -थोड़ी 
ˆ होती थी । पेट नहीं भर पाता था । वहां ऐसे लोगों को देखा गया जो कविः .: 


थे, लेखक, डाक्टर्‌, इञ्जीनियर एवं प्रतिष्ठित थे । कोई कहीं का मेयर था, | 


` ` उसको भी रात में दूसरों की वेग में रोटी का. टुकड़ा चुराते देखा । जिनके 


नैतिकता की सदा चर्चा होती थी, जिनके अभिनन्दन होते थे, हजारो थैलियां 
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जिन्हें मेंट की जाती थी, उस आदमी को भी एक सिगरेट के लिये घुटने 
टेककर गिड़गिड़ाते देखा । किसी को कुछ नहीं लग रहा था कि, कया गलत 
हो रहा है । उसने अपने सम्बन्ध में भी लिखा कि मैं एक एक टुकड़ा करके 
थोड़ी देर रुककर खाता था, पेट नहीं भरता था। चौबीस घण्टे रोटी के 
सम्बन्ध में ही सोचने लगा हूं । ईश्वर, आत्मा, अचेतन, साइकोलोजी, एना” 
लिसिस, सब खो गये । उसने कहा मैं कभी नहीं कह सकता कि अगर मौका 

` मिल जाय तो मैं किसी की रोटी न चुरा लूं। 

क आदमी को जब बुखार चढ़ता है तो लोग बुखार को वीमारी समझ 
लेते हैं। वे कहते हैं कि इसका शरीर गरम हो गया है। १०२ डिग्री बुखार 
है, ठन्ड़ा पानी डालकर इसका बुखार इसी वक्त ठीक करो | वे उसको मार 
डालेंगे, बुखार बीमारी नहीं है, सिर्फ ख़बर है कि भीतर अव्यवस्था है। जो 
भ्रष्टाचार हमें दिखाई देता है, वह बीमारी नही, यह खबर है कि पूञ्जी कम 
है, लोग ज्यादा हैं। लेकिन भ्रष्टाचार खत्म करना है, ` पुङजी बढ़ोना नहीं 
है । लोग कम करने नहीं है लोगों को भगवान्‌ पैदा कर रहा है तो भगवान 
से बड़ा भ्रष्टाचारी फिर कोई नही, क्योंकि लोग जितना पैदा होते जायंगे, 
भ्रष्टाचार बढेगा । हमको भगवानके इस वरदानपर रोक लगानी पड़ेगी । हाथ 
जोड़ कर कहना पड़ेगा, बत अब लोग नही चाहिये । अगर लोंग भेजते हैं तो 
° ० दस-दस एकड़ जमीन और एक-एक फैक्ट्री के साथ भेजो । लोग अनैतिक नहीं 

. हैं, जैसा कि सारे धर्मगुरु भोर नेता समझते हैं। लोग अनैतिक नहीं हैं 

. स्थिति अनैतिक है। न कोई नैतिक है अनैतिक । इस अनैतिक स्थिति में 

भी अगर कोई बहुत श्रम करे तो नैतिक हो सकता है। लेकिन तब उसकी 

कुल जिन्दगी नैतिक होने में ही व्यय हो जायगी। वह.कुछ उद्योग नही कर 
पौयेगा । बस. किसी तरह वह अपने को चोरी से रोक ले। आंख बन्द करके 

हाथ पेर रोक कर खड़ा हो जाय--...... लेकिंन यह स्थिति अनैतिक है। 

` अतः इस स्थिति को वदलने का संवॉल है न कि भ्रष्टाचार रीको का, आन्दो- 
५ जलन चलाते का, नारे लगावो, भाषण दो, कोई भी न रोक पायेगा, रुकेगा, 

अपने आप अगर सम्पत्ति बढ़ती है, सम्पत्ति काफी होतो कोई चोरी नहीं 

करेगा । (प. ६४-६५) । 
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उक्त बातें भी अविचारित रमणीय ही हैं। यद्यपि वस्तुओंका अभाव कुछ हद 
तक अनेक दोषोंका जनक होता है, तथापि मूल रूप जे, तृष्णा, असंतोष आदि. «६ 
ही दोषों के मूल कारण है। रोटी के अभाव से पीड़ित रोटी का चोरी 
करता है। एतावत चोरी दोष नही है, यह नही कहा जा सकता १ 
बुखार भी रोग माना जाता है, तभी उसकी विकित्सायें आयुर्गेद आदि समी 
पद्धतियों में है। कोई भी रोग घातु वैषम्य से ही होता हैं। बिना भीतरी 
अव्यवस्था के कोई भी रोग नही होतो । अतः भ्रष्टाचारी भी रोग ही है। 
आधुनिक गरीबों का पक्ष लेने वाले भी तो यही कहते हैं कि, किसी आदमी 
ने डाका डाला, यह मत देखो, यह देखो कि उश्षने क्यों और कसी स्थिति में 
उका डाला और उसका जिम्मेदार कौन है ? ' 


एक आदमी का लड़का बीमार है। उसके इलाज के लिये पैसे नही, 
खाने को अन्त नही, पहनने को कपड़े नहीं, नौकरी की तलाश में वह दर-दर् 
की खाक छान चुका । जैसी तैसी नौकरी मिली भी, तो पेट नही भरता । 
प्रिय पुत्र की रक्षा चाहता हैं, कर्ण भी मांगने से नही मिलता । फिर उसके 
सामने चोरी, डाका के सिवा रास्ता भी क्‍या है? इसका जिम्मेदार वह नही 
परिस्थिति जिम्मेदार है, वह समाज जिम्मेदार है, वह पूञ्जीपति जिम्मेदार 
है, जिसने सव साधनों को स्वायत्त कर रखा है। उसने अपने प्राण बचाने के ' 
लिये, अपने बच्चे की रक्षा के लिए माग रोकने वाले की हत्या भी कर दी. 
उसका इसमें क्या दोष ? परन्तु क्या ये तकं उचित हैं? क्या इन्ही तकों' के 
आधार पर अदालत उस हत्यारे डाकू को इन जुमों से बरी कर देगी ? एक 
मनुष्य काम से पीड़ित होकर लाचारी से किसी की बहू बेटी को पकड़ 
लेता है, इसमें भी उसका कया दोष ? अगर उसके पास दस बीस सुन्दरियां 
होती तो बह ऐसा क्यों करता ? समाज ने उसके लिए वैसी परिस्थिति पैदा 
कर दी। हजार प्रयल्न करने पर भी उसे पत्नी नही प्राप्त हो सकी, तो 
उसका कया दोष ? स्पष्ट है ऐसे तकं तर्काभास हैं। इनसे कोई भी ` अदाः, 
लत प्रभावित नही' हो सकी है। फिर यहां तो गरीबों की बात नही। अम्‌ $ 
में नही, सम्पत्ति वाले ही अधिकाधिक भ्रष्टाचारी हो रहे हैं। कोई साधां 


[ १५१ | 


| रण कानिस्टिविल या क्लकं तो रुपये दो रुपये का रिश्वन लेता हैं, वही 
# रिश्वत सामने भी आती है, परन्तु बड़े आदमी लाखों डकार जाते हैं, उसका 


पता भी'नही' लगता है। किसी साधारण दुकानदार का घाट तौलना सामने 
आ जाता हैं, उसकी ब्लैक मार्केटिंग सामने आती है, परन्तु बडे-बड़े पूञ्जी- 
पति, मिल मालिक अरबों दो नम्बर का काला घन बटोरते हैं, उनका पता 
भी नही लग पाता है । वे रिश्वत देकर भी छूट जाते हैं। सैकड़ों हत्यायें, 
सैकड़ों भ्रष्टाचार उनके क्षम्य हो जाते हैं, घूसके प्रभाव से यह सब लाचारी 
काभ्रष्टाचार नही है, वे मूखे नही हैं। वे कपड़े विना, इलाज बिना, परे- 
शान होकर यह सब नही कर रहे हैं। 

आज आपात स्थिति की घोषणा एवं सरकारी जागरुकता से बड़े-बड़े 
चेहरों की नकाब उतर रही है। अरबों सम्पत्ति वाले सेठों, राजाओं, रानियों 
की तस्करी आज सामने आ रही हुँ। क्या यह अनैतिक स्थिति, भ्रष्टाचार 


नही हैं? 


त्याग के लिए विवेक आवश्यक 


वस्तुतः संतोष बिना संसार में सब दरिद्र ही दरिद्र हैं। सहस्रपति, - 
सक्षपति बनने का प्रयत्न करता है । लक्षपति, कोटिपति बनना चाहता है। 
कोटिपति, अर्ब द पति बनना चाहता है | इन्हें ही ईष्या भी सबसे अधिक है । 
यही देश विदेश में विविध वस्तुओं एवं विदेशी मुद्राओं की तस्करी कर रहे 
हँ । सन्तोष वाले गांव के साधारण किसान, दूकानदार फिर भी कुछ न कुछ 
चर्म, सत्य की बात सोचते हैं। साधु महात्माओं में भी घनवान्‌ साधु महात्मा 
श्रष्टाचारों के आश्रय हैं, साधारणा नही । साधारण गृहस्थ पाप से डरता 


, ` ह्वै। परन्तु ये बड़े गुरू घण्टाल, बड़े उपदेशक किसी से डरते नही । उनकी 


« दृष्टि में संसार मिथ्या है । उनका जाल फौरेब मिथ्या ही हैं। उनको उससे 
कुछ भी डर नही है । 
कहा जाता है कि, “बुद्ध यशोधरा को छोड़कर जा सकते हैं जंगल में १२ 


[ १८२ ] 
वषं तक तपइचर्या के लिये । उसकी रक्षा का प्रबन्ध था । पर आज तो १२ 


वषं में वह चकले में मिलेगी । (पृ. ६५) । सब ही समान नही होते । आज 
म्री बहुत से त्याग करते हैं। पत्नियां अपना निर्वाह करती हैं अपना धर्म 
रखती है । 


बुद्ध, महावीर महल छोड़कर आये थे, इसे दुहराने की क्या आवस्यकता | 


है ? यह कोई आवश्यक नहो' है कि, महल प्रप्त करके.ही छोड़ा जाता है। 


स्वर्गादिकी आकांक्षाओं का भी त्याग करना आवश्यक है । पर स्वर्ग कहाँ, _ 
किसको प्राप्त है ? विवेक बल से ही ऐहिक आमुष्मिक सुख का राग हटाया. 

जा सकता है। विवेक न हो तो एक भोपड़ी, एवं एक गुदड़ी से भी ममता . 
हटनी असंभव होती हैं । “बुद्ध के पास सुन्दरियां थी, उनको देख लिया था | 


आरपार से उन्होंने कि अब स्त्री में कुछ नही है लेकिन स्त्रीसे दूर खड़े होकर 

जो ब्रह्मचर्ये साध रहे हैं, वे यदि स्त्री से बुरी तरह बंध जायेंगे तो इसमें 

अस्वाभाविक कुछ भी नहीं है न? असम्मवमें संतोषको पकड लेना एक बात 

है, लेकिन सम्पन्नता को विवेकसे छोड़ देना बिल्कल दूसरी बात है । (पृ०६७) 

यह मी निःसार है। शुक आदि विषयों से सम्बन्ध बिना जोडं ही 

` वीतराग हुए हैँ । शास्त्रों के अनुसार ब्रह्मचर्य से सन्यास ग्रहण करना उत्कृष्ट 

है। पं्क में हाथ डालकर हाथ घोने की अपेक्षा पङ्क को दूर से ही स्पशं करना 
उत्तम है। 

प्रक्षालनाद्धि पङ्कस्य दूरादस्पशंनं वरम्‌” 
` विना हजारों सुन्दरियां प्राप्त किये ब्रह्माचयं नही पालन किया जा सकता, 


विना महल मिले उनका त्याग नही किया जा सकता, बिना अपार घन मिले. 


चोरी, भ्रष्टाचार, रिश्वत छोड़ी नही जा सकती, यंह दलील सर्वथा निःसार 


है । इसका मतलव यह होगा कि न अरबों रुपये कमा पायेगा, और न वह्‌ 


चोरी भ्रष्टाचार से मुक्त हो सकेगा । 


प्राचीन शिक्षाएं मानवता का आधार 


आप प्राबीन शिक्षाओं से पिण्ड छुड़ाने की बात करते हैं, परन्तु रूपान्तर 
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से उन्ही का सहारा लेते हैं। अगर गतिमान संभाज पैदा करना है तो संतोष 
पर नही, असंतोष पर आधार रखना पड़ेगा । (पृ० ६८)। -पर यह कोई नयी... 
बात नही है। शम से सिद्धि मुनियों को मिलती है, राजाओं को असंतोष हीः 

चाहिये । भारतीय नीति ग्रन्थ यह कहते ही हैं--- ॒ हा 


असन्तुष्टा द्विजा नष्टाः सन्तुष्टरच महीपतिः” ` 
फिर इन शिक्षाओंसे कैसे मुक्त होने की बात करते हैं? वे कहते हैं, 'अगर 
गांधीजीकी बात मान ली जाय तो पचास करोड़की संख्यामेंसे कमसे कम हिन्दुं- _ 
स्तान में पचीस करोड़ आदमी आज ही मरने की हालत में छोड़ देने पड़ेंगे +” 
अगर सारी दुनिया उनकी शिक्षा मान लें तो तीन अरव की आबादी में कमर. 
से कम दो अरब आदमियों को इसी वक्त मरना पड़ेगा । दुनिया के चंगेज़,. _ 
. हिटलर आदि सारे हत्यारे मिलकर जितना मनुष्यको मार न सके, उतना गांधी _ 
का विचार अकेला मार सकता हुँ। क्योंकि वे औद्योगिक युग से पहले 
सामन्ती युग की बात करते रहे हैं। चरखा, तकली आदि इतनी बड़ी मत 
ष्यता के लिये उपयोगी नहीं है। आज के युग में इतने मु ह हैं, इतने सिर हैं; 
इतने लोग हैं, आदिम व्यवस्था से गान्धी जी इन्हें नही बचा सकते हैं। 
(० ६९-७०}. . 
रामराज्य के जमाने की दुनिया बड़ी छोटी थी ।' उक्त बातें केवत सनकः 
हैं, रामायण, महाभारत के अनुसार रामराज्य के समय आज को अपेक्षा 
आबादी बहुत अधिक थी, यह प्रमाणित है । आज की बेकारी बढ़ाने वाली... 
व्यस्था से हर एक को लघु उद्योगों से स्वावलम्बी बनाना कही. अधिक संभव. 
है । गान्धी जी की सादगी ने लाखों मनुष्यों.को. राहत दी थी । उनके कुटीर 
उद्योग का आज भी समझदार आगर कर रहे हैं। जैसा कि हमने पहले कहा... 
कि, महायन्त्रं के निर्माण से वस्तुओं का खूब निर्माण होगा । वस्तुयें बाजार. 
में पड़ी रहेगी पर बेकार, बेरोजग/र जनता उन्हें खरीद न सकेगी । क्योंकि: . 
उसके पास पैसे न होंगे । इसी लिए मन्‌ ने.महायन्त्रों के निर्माण को उपपातका 
ठहराया था । पहले गायों, बलों का पालन होता था । गोबर, गोमूत्र के .. 
विस्तारसे सर्वत्र नमी होती. थी, ठीक बादल होते थे, संतुलित वृष्टि होती थी ॥.. 


रा । [ १८४]. 


| अतिवृष्टि, अनावृष्टि का मुकाबिला नही करना पड़ता था । दूध, दही घी की 
अहुंतायत होती थी । गोबर, गोमूत्र की खाद से अन्न खूब पैदा होता था ९ 


दष्ट पुष्ट मनुष्य, पशु-पक्षी स्वस्था रहते थे। जनसंख्या भी संतुलित रहती थी । ` 
परिवार नियोजन के प्रपञ्च में पड़कर, पुरुषों को नसवन्दी कराकर, नपुसक \ 


. बनने की जरूरत नहीं पड़ती थी, औरतों को आपरेशन या लूप लगाकर बन्ध्या \ 


बनने की जरूरत नही पड़ती थी । रासायनिक खादों, खेत के कीड़ों को मारने 


के लिए जहरीली औषधियों, एवं जहरीले गैंसकी आवश्यकता नही पड़ती थी। . 


नये-नये रोग नही होते थे । उनके लिए इन्जेक्शनों की. अपेक्षा भी नहीं होती । 
थी । शुद्ध शास्त्रीय मार्ग से चलने पर वही सव सुविधायें आज भी हो 
सकती हैं । < 


` यह कहना भी निमू ल हैं कि, “टेकनालाजी ही मनृष्य की दरिद्रता 
मिटायेगी और वही' जब जमीन पर ज्यादा लोग हो जायं तो उनको चांद पर 
थहुंचायेगी । मंगलपर पहुंचायेगी । क्योंकि पचास सालके बाद जमीन पर 
रहने योग्य जगह न रह जाएगी । मैं नही जानता कि गान्धीजीके चरसे द्वारा 
किस भांति आदमी को चाँद पर पहुंचाया जा सकेगा और किस तरह अरबों 
भनुष्यों को भोजन और कपड़े दिये जा सकेगें ।'” ( पृ० ७२-७३ ) 

“' यह सब कल्पना की उड़ान है । चांदपर पहुंचने वाले लोग अरबों, खरबों 
पाउन्ड एवं डालरों को खर्च कर भी जहां रह रहे हैं, बहां सुख, सुविधा; 
बढ़ाने में असमर्थ हो रहे हैं। इसकी अपेक्षा महायन्त्रों को निरुद्ध करके लघु 
उद्योगों द्वारा, या अपने हाथ पैरों द्वारा, उपयुक्त वस्तुओं का उत्पादन करके 
आपस में सुखपुवंक जीवन व्यतीत कर सकते हैं । टैक्नालाजीं वालों को स्वयं 
ही यह विश्वास नही' है कि वे वर्तमान मनुष्यों के भोजन की व्यवस्था कर 
सकेगें। तभी तो वे नपुसकीकरण, बन्ध्याकरण का रास्ता अपना रहे हैं। 
गर्भपात जैसे जघन्य पापों के द्वारा जनसंख्या. कम करने के लिए प्रयत्नशील 
हैं। परन्तु गोपालन, गोसम्बर्द्धन आदि द्वारा तथा गोबर, गोमूत्र के द्वारा 
सम्पूर्ण धरती पर नमी लाकर, बादलों एवं वृष्टियों को संतुलित करके, अति- 
वुष्टि अनावृष्टि रोकी जा सकती हैं और उसी के प्रभाव से अधिक मात्रा में, 


« 
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अड़े परिमाण के जव, गेहूं, चना, चावल, आम, सेव, सन्तरेर अंगुर उत्पन्न 
करके खाद्य समस्या सुलझायी जा सकती हैं । 
श्री भोगवतादि पुराणों के अनुसार हाथी से भी बड़े आकार के जामुन 

फल कभी होते थे । उससे भी बहुत बड़े आम्र होते थे । अंगुर, सेव आदि भी 
बड़े हो सकते हैं । छोटे-छोटे खेतों में बड़े परिमाण तथा बड़ी संख्या में अन्न 
हो सकते हैं । इसी तरह दूध भी बढ़ाया जा सकता है। राम की सेना के. 
अठारह पदूम यूथपति एवं उनके यूथों के असंख्य बानरों को एक-एक परंत में 
ही फल फूल खाने को मिल जाते थे । दूध, मक्खन, अन्न फल, फूल की बहु- 
तायत, से शरीर की चर्बी बढ़ने से, शक्तिशाली स्त्री पुरुष नियमित संतान ही 

पैदा करते थे। वैसे भी उनके सन्ताने कम होती हैं। अधिकांश दरिद्रो, ' 
` भुक्खड़ों को ही अधिक सन्तान पैदा होती हैं । अमीर, बलवान सन्तानके लिए _ 
तरसते ही रहते हैं । इस तरह बिना गर्भपात आदि पाप के ही जनसंख्या नियं . 
त्रित हो सकती है । ब्रह्मचर्यं, वानप्रस्थ, सन्यास आश्रमों के प्रोत्साहन से भी 
जनसंख्या का नियन्त्रण हो सकता है। किसी व्यक्ति के गुर या दोष पर 
विचार या उसका समर्थन मुख्य विषय नही है । 


श्री रजनीश कहते हैं कि, “दुनिया में समाजवाद, कभी नहीं हुआ और 
हिदुस्तान में तो बिल्कुल नहीं हुआ और न अतीत में कमी होने की संभावना 
ही थी । ( पृ० ७३ ) परन्तु वह ऐसा कहकर इतिहास का ही अपलाप करते 
हैं । मले जिस अयं में समाजवादी समाजवाद मानते है, उस अर्थमें समाजवाद. 
न रहा हो, परन्तु रजनीश जिस अर्थेमें समाजवाद मानते हैं, वह तो रामराज्य 
में था ही क्योंकि उस समय बिना दाम के ही सब अपेक्षित वस्तु मिल जाती _ 
था-- “वस्तु बिनु गथ पाइये'' 


र महाभारत के अनुसार सभी नियन्त्रित रह कर सब परस्पर रक्षण करते . 
थे । राजा, राज्य और दण्ड विधान की आवश्यकता पड़ती ही नहीं थी । यह . 
कहना भी असंगत है कि पुरानी “संस्कृति से जितनी भी जल्दी हो छुटकारा 
मलना चाहिये क्योंकि “अशक्तास्तत्पदंगन्तु ततो निन्दां प्रकुवते, लोमड़ी के 
अंगुर खट्टे होने की कहानी प्रसिद्ध ही है। कहा जाता है कि 'अगर 
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अच्छी बात होती तो हम उसे छोड़कर ही न आये होते। हम बड़े भ्रम 


में है।: हमारा' ख्याल'हैः" कि भारत सोने की चिड़ियाँथी। कमी. नहीं थी।. 


हाँ कुछ लोगों के लिये थी, कुछ लोगों के लिये आज भी हैं, सबके लिये कभी 


भी नहीं थी । हम सोचते हैं कि भारत में कभी ताले नहीं'पड़ते थे। लोग. 


इतने; अच्छे और ईमानदार.थे.क्रि घरों में ताले नहीं पड़ते थे । पर यह अगर 


सच हो. सकती हैं तो इस, अश.में कि ताळे उन घरों में नहीं थे, जिसके भीतर _ 
कुछ. चुराने को था. ही नहीं ।. या तो ताले बनाने की अक्ल पैदा नहीं हुयी ' 
होगी, पर ताळे नही थे यह इस बात का सबूत नहीं था कि लोग चोर नहीं _ 
थे, क्यों कि सारे शास्त्र कह रहे है कि, चोरी मत करो, सारे ऋषि, महषि . 


सुबह से शाम तक यहीं. समझाते हैं कि चोरी मत करो। सुकरात ढाई हजार 


वर्ष पहले यूनात् में यहीं कहता.गया कि लड़के बिगड़ गये हैं, कोई मां बाप 


की नही' सुनता. शिक्षकका कोई आदर नहीं करता, लोग बेईमान, भ्रष्टाचारी 
हो -गयेः। 


- .६ हजार वषं पुरानी किताब है चीन में, अगर उसकी भूमिका पढ़े . तो - 
एसा.लगता है कि- आज के सुबह के अखबार का एडिटोरियल है। उसमें _ 


लिखा है--लोग बहुत बिगड़ गये है। नैतिक ह्लास हो गया है। लोग भौतिक 
वादी हो गये हैं, भ्रष्टाचार बढ़ गया है, कोई किसी की सुनता नहीं । ऐसा 


लगता है कि महाप्रलय -निकट है। उससे भी पुरानी पुस्तक है, उसमें लिखा _ | 


मी है कि पहले के लोग अच्छे थे । पर यह कल्पना से अधिक कुछ नहीं हैं। 
असल में हम पहले के लोगों को भूल चुके हैं। महावीर आदि कुछ महापुरुष 
थे । जब तक. समाज का तख्ता बिलकुल ब्लैक बोर्ड न रहा हो, कुछ लोग 
रहे होंगे, बाकी सारी मनुष्यता एक कालें तस्ते की तरह है। कोई मनुष्यता 
कभी अच्छी नहीं थी जितनी अच्छी आज है। उतनी अच्छी भी नहीं, थी, हम 
रोज अच्छायी की ओर विकास कर रहे हैं । लेकिन सतयुग हो चुका । अब यह 
कलियुग हैं; अब तो पतन ही पतन है, जिस कौम के मन में यह धारणा बैठ 
जायगी कि आगे पतन ही पतन है, उसका पतन निरिचित है । अब तो सब 
बुरा' होना है, यह हमने पक्‍का मानः लिया है, यह संस्कार बन गया है, 


जबे कोई किसी को छूरा भोंकता है, तो कहते है कि आ गया कलियुग, जब 


i 


त 
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कोई किसी की स्त्रीं लेकर भाग जाता है, तो हम कहते-हैं कि आ गया कलि-. . 
युग और आपके ऋषि मुनि लेकर भागते रहे तब सतयुग था ।. राम की 
औरत चोरी चली गयी तब सब अच्छी दुनिया थी, और आज: किसी दूसरे 
रामचन्द्र की औरत चोरी वली जाय, तो कलियुग आ गया । (पु० ७४-७५) ... 
उक्त विचार आपात रमणीय हैं । इनमें पूर्वपक्ष उत्तरपक्ष दोनों ही एक. : 
जैसे ही हैं । रजनीश की दुनिया भी उनके: संस्कारों की ही एक उपज: हैं, वह॑: 
पारचात्य आधुनिक प्रभावोंसे पूर्ण प्रभावित एक अपटूडेट मसीहा हैं। अब तो 
` आचाये और उसके वाद भगवान भी.हो गये । कुछ उनके मक्त भी उनके'. 
अनुरूप मान्यता वाले हैं । कुछ-जैन संस्कार के कारणा वे कभी कभी महावीर 
की प्रशंसा अवश्य कर देते हैं, कमी. बुद्धकी भी, क्योंकि वे दोनों उनके संस्कारों:  . 
के कुछ पोषक हैं। परन्तु भगवान्‌ विष्णु, भगवान्‌ शिव, भगवान राम,. 
भगवान्‌ श्री कृष्ण एवं ऋषि मुनि उनको नहीं जंचते हैं। वे वेदशास्त्र से तो. - 
अपरिचित हैं ही । फिर. भी कभी कमी वेदान्त की. बात भी कर लेते हैं; ` 
शायद श्री कृष्ण का कीर्तन भी करते क्रराते हैं। इसी संब: का शिविर भीः .. 
लगता है, वे पुराने किसी भी उपदेश को उपयुक्त नहीं मानते । उनकी वैसी: 
मान्यतायें उनके लिये भले ठीक हों, परन्तु प्रमाण की कसौटी पर ठीक नहीं: . 
उतरती हैं । भारतवर्ष वैदिक संस्कृति का केन्द्र रहा है, अब भी सर्वाधिक . 
सम्मान वेदादि शास्त्रोंका ही है । वेदादि शास्त्रों एवं तदन्‌गुणा दर्शानोंके विद्वान | 
यहां आज भी हैं । रजनीश उनके साथ विचार विविमय के लिये कमी भी . 
प्रस्तुत नहीं होते, अनेक बार अवसर आने पर वे. पराङमुख: हो जाते है। 
वस्तुतः बुद्ध, महोवीर आदि तो ढाई हजार साल के हैं, परन्तु वेदशास्त्र - 
अनादि है । बीज अंकुर की धारा कब से है, दिन रात की व्यवस्था, कम एंव 
कर्म फलों की व्यवस्था अनादि ही है। संपूर्ण विश्वका उत्पादक, पालक, संहा- 
रक, सर्वाधिष्ठोन सवशवर, निरीश्वरवादी संस्कारों के कारण रजनीश की : 
बुद्धि में नहीं आता । 


शास्त्रों के अनुसार अनादि संसार में अपरिगणित वार सृष्टि और प्रलय 
हये हैं और होंगे, फिर सतयुग त्रेता कलियुग भी आते जाते रहतेहेँ। दुनिया : 
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में उत्थान और पतनभी होता ही रहता है। सतयुगमें भी हिरण्यकशिपु एवं 
हिरण्याक्ष हुये हैं। त्रेता में मी रावणा, कुम्मकरण हुए हैं, शुम्भ निशुम्भ, 
रक्तबीज, महिषासुर आदि भी उन्ही युगों में हुए हैँ । आज 


. कलियुग में भी शंकराचार्य, रामानुजाचार्य, विक्रमादित्य, तुलसीदास, 
' ज्ञानेश्वर, सूरदास, तुकाराम आदि हुये हैं । फिर भी 'वाहुल्येन 


च्यपदेशा भवन्ति’ के अनुसार बहुलता के अभिप्राय से वैसा व्यवहार 


है । कृतयुग या सतयुग में सत्वगुण की बहुलता होती है। अतः अच्छे 


अप | 


लोगों की बहुतायत होती है। तमोगुण, रजोगुण का विकास कम होता है। 
अतः हिरण्याक्ष, रावण आदि कम होते हैं। इसी दृष्टि से महाभारत में कहा 
गया है कि कृतयुग में सभी ब्रह्म विद्वरिष्ठ एंव धर्मनिष्ठ थे। सब एक दूसरे 
के पोषक ही थे, शोषक नहीं थे । अतएव राज्य राजा तथा संविधान आदि 
की उपेक्षा नहीं थी ! आगे चलकर उत्तरपीढ़ियोंमें सत्व की कमी और रजतम 
के विकास से लोगों में राग, लोम, क्रोध, मोह आदिका प्रवेश हुआ और फिर 
मात्स्य न्याय फैला, तब नियन्त्रणके लिये राजा, राजनीतिशास्त्र, राज्य आदि 
कीव्यवस्था हुई । फिर गुणानां संभूय क्रिया कारित्व हैं। सत्व, रज, तम कोई 
भी गुण अकेले कोई काम नहीं कर सकते । अतः कितना भी सत्व का विकास 
हो तो भी रज, तम का अत्यन्त निमूं लन नहीं होता हैं। अतः कभी भी कुछ 
न कुछ तामस राजस व्यक्ति रहते हैं। अतः शाश्‍वत वेदादि शास्त्र सदा सर्वदा 


` के लिये विधि निषेधोंके द्वारा कत्त ब्य अकत्तँब्य का ज्ञान कराते ही रहते हैं । 
` तदनुसार ही वेद शास्त्रानुसारी ऋषि, महषि, विधिनिषेध का वर्णन करते 


. रहते है। अतः चोरी आदि के निषेध से यह अर्थ निकालना कि चोरी की 


निवृत्ति कभी हुयी ही नहीं, सर्वथा असंगत है। इसी तरह रामायण के राम- 
राज्य में भी चोर्यं आदि नहीं होते थे । वहां भी दण्ड केवल यतियों के हाथ 
से ही दिखता था। दण्ड विधान की आवश्यकता नहीं प्रतीत होती थी । भेद 
की बात, नत्त क नृत्य, समाज में ही दिखती थी । अतीत विषयोंमें इतिहासको 


छाइकर अन्य प्रमाण हो ही नहीं सकते, अन्यथा जैसे भाव सिद्धिमें प्रमाण की 


अपेक्षा होती हैं, उसी प्रकार अमाव सिद्धिमें भी प्रमाणकी अपेक्षा होती ही हैं । 
अर्थात्‌ मतीत काल में अच्छे लोग नहीं थे, सब खराब ही थे इसके लियें भी 
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त्रमाणकी अपेक्षा है ही। चोरीका निषेधमात्र प्रमाण नहीं हो सकता है । क्योंकि 
वेसा निषेध तो सावघानीके लिये भी हो सकता है। आज भी तो अपराधियों 
की संख्या की अपेक्षा निरपराधों की संख्या अधिक ही हैं । सैनिक संगठन और 
युद्ध की तय्यारी सदा रखी जाती है। पर युद्ध कमी ही होता है । परमाणु 
. बम, हाइड्रोजन वम, की खूब तय्यारी रहने पर भी उसका प्रयोग हिरोशिमा, 
. नागाशाकी, को छोड़कर कभी, कही भी हुवा ही नहीं ! इसी प्रकार अच्छे बुरे 
कर्मो का उपदेश और उसकी जानकारी कराने का प्रयास सदा रहने पर मीः 
निषेध का अवसर कभी ही होता है । | 
आस्तिक लोग अनादि वेदादि शास्त्रों से ही भला कर्म जानकर अच्छे; 
कम का अनुष्ठान करते हैं। निषिद्ध का परिवर्जन करते हैं । 
भलेउ पोच सब विधि उपजाये । 
गनि गुणदोष वेद विलगाये॥ | 
यह जरूरी नहीं है कि निषिद्धाचरण के प्रचलित होने पर ही निषेध होत 
हैं । यह भी आवश्यक नहीं कि अच्छी स्थिति से बुरी स्थिति नहीं आती । 
जैसे बुरी स्थिति के पश्चात अच्छी स्थिति आती है, वैसे ही अच्छी स्थिति से 
बुरी स्थिति आती है । रामायण; भारत की दृष्टि से विदित होता है कि 
भारत कमी बहुत अच्छा था ओर कमी बहुत खराब स्थिति में भी था । कुछ 
लोगों के लिये तो समी देश सोने की चिड़िया हो सकते हैं। परन्तु व्यवहार 
वाहुल्याभिप्राय से होता है । 
देहिक दैविक भौतिक तापा । 
राम राज काहुहि नही व्यापा ॥ 
नहि दरिद्र कोउ दुःखी न दीना । 
नहिं कोउ अबुघ न लक्षण हीना ॥ 
सब नर करहि परस्पर प्रीती । 
चलहिं स्वधमं निरत श्रूति नीति ॥ 
आदि वचनों के द्वारा राम राज में सबके सुखी रहने की बात हैं ही ? 
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५ व्यदि यह सब मिथ्या है तो बुद्ध, महावीर महात्मा थे, इसे कैसे सत्य 
` ` ` आना जायगा ? । ' । 


अच्छायीं की ओर विकास करना अच्छा है। प्रयास करने से आज भी 
-अच्छायी आ सकती है । पूर्वजों के अच्छे इतिहांसों को गन्दा बताने से कोई 


. "लाम नहीं, उलटा द्वेष से, अन्तरात्मा दुषित होगी । छुरा भोकना पहले भी 
` बुरा था, आज भी बुरा है । राम की स्त्री का अपहरण हुआ, वह भी अच्छा 
_ “नहीं माना जाता । आज मी वैसा होता है, तो भी अच्छा नहीं । जैसे पुराना 


"सब अच्छा नया सब बुरा, यह धारणा गलत है, उसी तरह नयी सब बात 
“अच्छी, पुरानी सब बुरी, यह धारणा भी गलत ही है। 
“पुराणमित्येव न साधुसवं' न चापिसवं' नवमित्यवद्यम्‌ 
सन्तःपरीक्ष्यान्यतरद्‌ मजन्ते मूढ़ः परप्रत्ययनेय बुद्धि: ।” 
ठीक इसके विपरीत यह भी कहना चाहिये-- 
नवीनमित्येव न साघु सर्व पुराणमित्येव न चाप्यवद्यम्‌ । 
` ` सन्तः परिक्ष्यान्यतरद्भजन्ते मूढः परप्रत्ययनेय बुद्धिः ॥” ` 
/ ऋषि मुनिं तथा देवता भी. कोई खंराब काम करते थे, तो उनकी भी 


' निन्दा होती थी । ऋषि. लोगों की यह भी व्यवस्था थी कि बड़े. लोगोंके उसी 
आचरण का अनुकरण करना चाहिये जो शास्त्रके अविरुद्ध हैं । शास्त्र विरुद्ध 
», आचरणों का तहीं- | 


“थानिमेंऽनत्रद्यानि तानि त्वयोपास्यानि नो इतरारिण', 
जो मेरे निर्दोष कर्म हैं, उन्हीं का आदर करो, सदोष कर्मों का नहीं । 
अन्धेरा सदा ही पीछे नहीं रहता है, कभी आगे भी रहता ही है । संसार में 
कमी स्वर्ण युग, कमी लौहयुग आतां ही रहता है। इतिहास से स्पष्ट विदित 
होता है कि प्राचीनकालमें तीन रुपये के मनभर भी मिलता था । चावल, गेहूं 
आदि तो कहीं अधिक सस्ते थे और पहले गेहूं, चावल आदि विकते ही नहीं 
थे । वे बिना मूल्य के. ही मिलते थे । राम के राज्य में धन, धान्य समृद्ध लोग 


“थें । युधिष्ठिर के समय उत्तम स्थिति थी । चाणक्य के-समय भी संब वस्तुं 


सुलभ थी । फिर यह कहनः कि ताला इसलिये नहीं लगता था कि चुराने की 


EX 
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` कोई चीज ही नहीं थी, या लोगोंको ताला बनाने ही नहीं आता था, साहस 
- मात्र है। जहाँ पुष्पकयान बन सकता था वहां ताला नहीं बन सकता था, यह्‌ 


, ` कोइ निलंज्ज व्यक्ति ही कह सकता है । 


अतीत उपेक्षणीय नहीं _ 
“आदमी रोज अच्छा हो रहा है। भविष्य अच्छा बनाना है तो :स्वर्ण 
` युग आगे है, अन्धेरा पीछे है, प्रकाश आगे हैं।” (पृ०७५) यह भावना बंनाना 
खराब नही है। परन्तु वस्तु स्थिति से आंख मीचना भी. बुद्धि मानी नहीं । 
यह कहना भी भावातिरेक ही है कि इतना अच्छा . आदमी पृुंथ्वी पर 
` कभी नहीं था, जितना अच्छा आदमी आज है। अभी बिहारमें अकाल पड़ा । 
दो करोड़ आदमी मर सकते थे इस अकाल में, लेकिन मरे केवल चालीस, यह 
दो करोड़ आंदमी कैसे बचे ? सारी दुनिया दौड़ पड़ी दूर देशों से । अनजान 
अच्चो ने अपने खाने के पैसे बचाये, आइस्क्रीम के पेसे बचाये, सिनेमा देखनेके 
पैसे बचाये । बिहारमें कोई अनजान आदमी मर रहा है, जिससे कोई सम्बन्ध 
नहीं है, उसको बचाना है, ऐसा कभी नहीं हुआ था, पहली दफा हुवा है, 
बियतनाम में युद्धहो रहा था । बम्बई के प्राण कांप रहे थे । कहीं कुछ गलत 
 होरहाहै। सारी दुनिया पीड़ा अनुभव कर रही है ।..ममृष्यता पहली 
: “दफा बोध को उपलब्ध हुई है । मनुष्य की समझ विकसित हुयी है। मनुष्य 
का सुख विकसित हुआ है । (पृ० ७६) 
जो बात अच्छी है, ब्रह्‌ अच्छी ही है । परन्तु मनुष्य के सामने अतीत तो 
प्रत्यक्ष नहीं होता है। इतिहासों से ही अतीत जाना जाता है। आप इतिहासों 
पर जो विश्वास ही नहीं करता, उसे अतीत की बात कंसे समझायी जाय? 
 -यह भी तो इतिहास है ही कि महात्मा रन्ति देव ने स्वयं भूखे रहकर घ्राण 
. दे दिया परन्तु अपने भोजन एंव पानीसे ब्राह्मण, शूद्र, अन्त्यज तथा इवानों के 
_ प्राण बचाये । . शिवि ने कबूतर का प्राण बचाने के लिए अपने शरीर का 
मांस और अन्त में अपने सम्पूर्ण शरीर को इयेन रूपधारी इन्द्र को प्रदान कर 
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दिया । सम्राट दिलीप ने नन्दिनी गो की रक्षा के लिये अपने आप को सिंह के | 


सामने अपित किया था । कितने ही बोधिसत्व प्राणीरक्षार्थ अपने आपको खतरे 
में डालते थे । सामूहिक सहायता मी सदा से ही चलती आ रही है। इन्द्रादि 
लोको में होने वाली अव्यवस्था के निराकरणाथ भूमि के राजा, असुरो से युद्ध 
करने स्वर्ग जाते थे । सामान्यतया मध्यकाल में यातायात, सञ्चार, तार, 
फोन आदि की व्यवस्था न होने से दुनियायी ज्ञान कम होता था, सुतरां 
सहायता भी कम हो पाती थी । सिद्धान्ततः मनुष्यों के ही नहीं, देवताओं, 
ऋषियों, पशुओं, पक्षियों तक ही नहीं, प्रेत, पिशाच आदि के भी कल्याण की 
चेष्टा चलती थी । साथ ही आज यह परिस्थिति है कि आज मकान में रहने 
वाळे ही एक दूसरे को नहीं जानते । वहीं एक तल्ले में आदमी मर रहा है, 
दूसरे में विवाह-शादी, राग रंग चल रहा है । दुनिया के दुःख पर आंसू बहा 
रहे हैं, परन्तु अपने समीप में ही नाक के नीचे ही दो दो पैसे बिना लोग मर 
रहे है । आज भी बम्बई, कलकत्ता आदि नगरों में पुञजीपतियों के विशाल 
भवनों के नीचे, फुटपाथों पर हजारों भूखे, नंगे, भूखे रहकर जाड़ेमें ठिठुर कर 
मरते हैं । हजारो सफेदपोश भूखे रहकर रात गुजारते हैं । 


अशान्ति शान्ति का हेतु नहीं है 

“अमरीका की आप तारीफ कर रहे हैं। लेकिन वहां हिप्पी बढ़ रहे हैं | 
विटल बढ़ रहे हैं, विटनिक बढ़ रहे हैं । कोई एल० एस० डी ले रहा है, कोई 
मेस्कलीन ले रहा है, कोई शराब पी रहा है.। लेकिन इतने अशांत हैं कि नीद 
नहीं हैं । टेद्रोलाइजर चाहिए । आप कहते हैं अमरीका में समाजवाद आ 
रहा है।” उक्त प्ररनों के उत्तर में रजनीश कहते हैं “यहं तो प्रगति है, कोई 
जानवर अशान्त नहीं होता । कभी किसी भैंस को अशान्त होते सुना है? कमी 
कोई गधा उबा हैं ? किसी बैल ने आत्महत्या की है? कया कारण है, उनकी 
बुद्धि अविकसित होती है । स्वबुद्धि जितनी विकसित होती है, उतनी संवेदन- 
शीलता होती है, उतनी समझ बढ़ती है। हिप्पी, विटल आदि बगावती लड़के 


क 
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हैं। उन्हें इस बात की खबर है कि चेतना नये स्तर को छू रही है। जितनी; 
ज्यादा चिन्ता होगी, उतनी वड़ी शान्ति को उपलब्ध किया जा सकता 
हैं ।” (पृ० ७६) इत्यादि । ह ह 

परन्तु यदि अशान्ति, आत्महत्या, नोंद न आना, ऊबना ही झांतिका मारग; 
हैं-भौर यही आज के मनुष्य का सर्वाधिक विकास, तब तो, इस विकास से. 
ह्लास ही श्रेष्ठ माना जायगा । ऐसी अश्ञान्तियों के कारण जो ` परेशान होते: 
हैं, आत्महत्या करते हैं, उन्हें तो शान्ति मिलती नहीं । हां: पूञ्जीपतियों को, 
भले ही इसप्ते शान्ति मिलेगी । परन्तु आपको पता होना चाहिये कि कुत्ते भी; 
पागल हुवा करते हैं। अशान्ति में वे पागल होकर मर जाते हैं। उसके बाद, 
भी उनकी कोई उन्नति नहीं होती है ! | 2 
यह भी कहना निमू ल है, “कि जितनी मात्रा में अशान्ति होगी, उतनी. ही. 
मात्रा में शान्ति होगी। अगर कोई मनुष्य सिफं दो इञ्च तक अशान्त हो 
` सकता है, तो वह दो ही इञ्च शान्त भी हो सकता है। अगर कोई हजार ; 
मील तक अशञान्त हो सकता है, तो वह हजार मील तक शान्त रहनेकी क्षमता. 
भी रख सकता है। अगर मन में कुरूप का बोध स्पष्ट हो जाय तो सौन्दये. 
का बोध मी उतनाही विकसित होता है। पर ज्यादा चिन्तित होनेके कारण . 
पीछे नहीं लौटना है, आगे जाना है ।” (पृ० ७७)। कारण कि अशान्ति कभी . 
. भी शान्ति का हेतु नहीं होती है । अभाव जनित अशान्ति, भाव से ही मिटती. 
है.। अविवेक जनित अशान्ति विवेक, विज्ञान से मिटती है । | 
` यह भ्रान्ति है कि हिसा के विस्तार से अहिसा मिलेगी । मिथ्या भाषणः ` 
के विस्तार से सत्य बढ़ेगा, चौय्यं के विस्तार से अस्तेय बढ़ेगा, परिग्रह के- 
: विस्तार से अपरिग्रह बढ़ेगा, कामपरायणाता से ब्रह्मचर्यं बढ़ेगा, अशान्ति केः 
विस्तार से शान्ति का विस्तार होगा । दुनिया में अशान्तों की कमी नहीं हैँ । 
फिर भी शान्ति दुलंभ ही है। ॒ 2 
* वे कहते हैं, जब पहली बार बन्दर झाड़ के नीचे उतरा होगा और चार 
हाथ पैर छोड़कर दो हाथ पैर से चला होगा, तो | पहली वात यह है कि बड़ा 
अकवर्ड मालूम हुआ होगा और जो बम्दर चार हाथ पैर से चलने वाले वृक्षों 
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थर बैठे होंगे, उन बुजुर्योने कहा होगा कि मूर्ख यह क्या कर रहा है ? कितना 
चेहदा मालूम पड़ रहा है, कहीं ऐसा बन्दर चलते हैं, जो दो हाथ से चला 
होगा उसको तकलीफ हुई होगी । उसकी रात रीढ़ भी दुःखी होगी, परेशःनीमें 
भी पड़ा होगा । लेकिन उसी बन्दर से मनुष्यता विकसित हुई। आज जो विक- 
सित चेतना,पीड़ा अनुभव कररही है, आत्महत्यातक पहुंच गयी है, वही एक नयी 
मनुष्यता को जन्म देने के करीब है। मनुष्यमें एक नयी चेतनाका उमंग निकट 
है । इसमें आदिवासी जंगलो के भागीदार न. हो पायंगं और आपके मन्दिरों 
एवं मस्जिदों में बैठे लोग. भजन कीर्तन कर लें, लेकिन भागीदार न हो पायेगें 
चे सब सन्तोष खोज रहे हैं । असंतोष से भयभीत हैं। आज जो असंतोष की 
आग में कूदने को राजी है, और उस आग को भी पार करने की क्षमता 
दिखायेगा, वही नये-नये मनुष्य को जन्म देने के सौभाग्य का भागीदार 


होगा । ` ' । 


` उस अथ में हम अभागे हैं कि हिप्पी नहीं पेदा कर पाये हैं। अभी हम 


उतने चिन्तित और परेशान भी नहीं हैं, तो हम उतने गहरे शान्त भी नहीं हो 
सकते । अमरीका उस जगह पर खड़ा है, एक आगें की सीमा रेखा पर जहा 
छलांग करीब हैं! इस छलांग के पहले. बहुंत'बार मन होगा कि पीछे लौट 
चलो ! ऐसे लोग भारतीय साधुओं से प्रभावित होकर कह रहे हैं, कहां के 
झंझट में पड़ते हो, आंख बन्द करके राम-राम भजो, माला फेरो, पीछे लौट 
चेलो । लेकिन यह वापस लौटाने वाल! नारा सदा से था। इससे कोई हित 
नहीं हुआ । जाना है आगे, पीछे लौटा नही जा सकता । एक बर एक बच्चा 
चौथो क्लास में आ गया ! अब कितना ही मन कहता हो पहली क्लाश में 
लौट चलो , बड़े सरल सवाल थे वहाँ, तो भी कोई मतलब नहीं है। वह 
लौट भी जाय तो भी कोई लाभ नहीं । el 

` मनुष्यः का चित्त इतना विकसित हो चुका कि अब उसे रामराज्यमें नही 
ले जाया जा सकता है। यह हो सकता है कि एक दो दिन के लिये अच्छा 
लगे, जंगल चला जाये, लेकिन दो दिन के बाद ऊब जायेगा । | 
...: वास्तव में न कोई भारतीय संस्कृति न कोई मुस्लिम संस्कृति, न कोई 
ईसायी संस्कृति, कोई संस्कृति पीछे. लौटकर मनुष्य को सुख नहीं दे सकती । 


नक 
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_ आगे और आगे, और जहाँ आगे है वहां न हिन्दू बचेगा न मुसलमान न ईसायी 
_ बचेगा । इस भविष्य को लाने के लिये कितनी सुजनात्मकता चाहिये इंसका 
. हम विचार करें। कितनी सम्पत्ति पैदा करें! कितना स्वस्थ आदमी पैदा करें, 

` कितना शरीर बलश्चाली हो, कितना सुख जन्मा सके कि उस सुख से संगीत 
आये, उस सुख से आत्मा की तलाश भी आये । उस सुख से हम किसी दिन 


अभु के मन्दिर पर भी खड़े हो संके।” (पृ० ७८-७६) 
| वस्तुतः यह भी एक आत्म संतोष की ही बात है, अन्यथा इसमें कोई 


` युक्ति और तकं नही है। रजनीश पर यह एक विकासवाद का जादू कास-कर 
रहा है, पर उन्हें यह नही मालूम की विकासवाद कभीका खण्डित हो चुका। 
जहाँ विकास वाद का जन्म हुवा था वही विकास वादियों--डाबिन, स्पेन्सर, 
` है कल आदि के सिद्धान्तों का उनके ही पुत्र, पौत्र, प्रपौत्रों ने घज्जियां 


उड़ाडालीहै। | 
यदि बन्दरों से मनुष्य का विकास हुआ तो आज भी बन्दरों से मनष्य 


का विकास होता हुआ क्यों नहीं दिखायी देता ? स्पष्ट देखा जाता है बन्दर 
- से बन्दर पैदा होते हैं फिर सांप से छिपकली और उससे ऊंट की उत्पत्ति . 

केसे संगत हो सकती है । (विकासवादकी समालोचना हमारे मार्क्सवाद और 
. रामराज्य में देखे) । अतः बन्दरसे आदमी के विकासवाली बात अत्यन्त असं- 
- गत है । इसी तरह आज की अशान्ति और आत्महत्या की प्रबृत्ति से किसी 
“नयी मानवता का जन्म होगा, यह भाशा दुराशा ही है। यह अशान्ति युग 


--युगान्तर से चली आ रही है । इससे शान्ति की आशा करनी असंगत है। 
.-हां यह तो होता ही है कि अझान्ति से व्याकुल प्राणी शान्ति की खोज 


करता हैं, साधना करता है, तो उसको शान्ति मिलती है। अत हिप्पी 
विटल बनने का सौभाग्य श्री रजनीशजी और उनके अमरीका को ही मुबा- 
` रक रहे, ऐसा सौभाग्य भारत को नहीं चाहिए । 


© 
धम, संस्कृति, मानवता के अनिवाय तत्व 
प्रथम क्लास से चौथे क्लास को प्रोढ़ता प्रत्यक्ष है । अतः कोई भी चौथे 
लास से पहली क्लास में नहीं लौटना चाहता है । परन्तु आज की स्थिति में 
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, क्या कोई बात रामराज्य.से अच्छी है ? यदि रामायण, महाभारत आदि के 
द्वारा वर्णित राभराज्य का उत्कर्ष असत्य -कहना है. तो: सभी ऐतिहासिक 
. वस्तुओं को असत्य ही- कहना पड़ेगा, और फिर केवल मनोराज्य पर आधारित 
नयी मनुष्यता. भी कँसे सिद्ध; होगी ? मनुष्य को कहीं से लौटना भी पड़ता 
- है । यदि कोई आगें बढ़ते बढ़ते .खन्दक या दलदल के द्वार. पहुंच गया हो तो, 
उसको पीछे हटना ही पड़ेगा । आगे बढ़ेगा तो निश्चित व्रिनष्ट हो जायगा । 
' इसीलिये संसार के बुद्धिमान, परमाणुं बम" आदि के विकास पर प्रतिबन्ध 
लगाना आवश्यक समझ रहे हैं वे यह नहीं सोचते हैं कि हमं इतने आगे. बढ़ 


कर, अबं कैसे लौट संकते है ? 
वैसे तो वेदान्ती मानते हैं कि एक निरावरण निदु श्य, अनन्त अखण्ड स्व 


प्रकाश प्रत्यक्‌ चैतन्यामिन्न ब्रह्म वस्तु है । उसमें हिन्दू, मुसलमान, घम, कम 
सम्यता-संस्कृति कुछ भी नही है । परन्तु जब तक अज्ञानावरण निराकरण न 
हो तब तक तो उसके साधन रूप संस्कृति, धर्म-कर्म अपेक्षित ही है नौका से 
नदी पार कर ले तब नौका का त्याग उचित ही है। परन्तु नदी पार किये 
बिना वैसा सोचना असंगत ही है जहां सम्पत्ति पैदा करना है, स्वस्थ और 
बलंवान्‌ आदंमी पैदा करना हैं, जहां सुख जन्माना है, आत्मा की तलाश 
` करनी है, वहाँ यदि घमें न होगा,. संस्कृति न होगी, तो सबके सब पशु बन 
जायेगे । सुख और आत्मों की कल्पना, कल्पना मात्र ही रह जायेगी । पशुओं 
में हिन्दू मुसलमान का भेद नहीं है। घमं और संस्कृति का कोई भेद नहीं हैं, 
: पर क्या वे आत्मा कीं तलाश कर सकेगें ? चेतना, बुद्धि आदि के विकास का 


परिणाम नियन्त्रण है, संयम है, धर्म है, सभ्यता है, उच्छुङ्कलता नही । प्रभुके 


मन्दिरं के पास जाने के लिये प्रमु के नियमों का आदर करना पड़ेगा । प्रमु 
की ओज्ञा को ठुकराना और प्रमु के मन्दिर के द्वार पर पहुवने की कामना 
करना, क्या बुद्धिमानी है? क्या विना किसी नियम के कोई प्रभु या उसका 
मन्दिर हो सकता है? यदि नियम होंगे तो बस वही नियम धर्म कहलाते हैं । 


$). 


यदि अनादिं अनन्त या स्वं प्राचीन वेदों के आधार पर प्रभु के नियम न “ 


समम पायगे तो, रजनीशजी के अनुसार हिप्पी होकर, अशान्त होने या आत्म 
हत्या से उन नियमों को कैसे जान पायेंगे ? 


| लोकतत्र एवं समाजव?द | 
यह बात सही है कि लोकतन्त्र एवं समाजवाद का. समन्वय नहीं हो 


: सकता, क्योंकि लोकतन्त्र में जनता को नापसन्द सरकार बनाने की छूट 


होती है । माषण, लेखन की स्वतन्त्रता होती हूँ । जव कि समाजवाद में वसा 


नहीं होता । लोकतन्त्र में व्यक्तिगत भूमि, सम्पत्ति आदि होती हैं, तभी प्रत्येक 
नागरिक स्वतन्त्र या पार्टी बनाकर, निर्वाचन लड़कर, बहुमत वनाकर, नाप“ 


सन्द सरकार बदलने समर्थ होता हैं। फिर भी लोक तान्त्रिक समाजवाद का. 
अर्थ हैं वग क्रान्ति विना भी जनता का बहुमत प्राप्त करके, पालियामेन्ट 


के प्रस्तावों द्वारा व्यक्तिगत उद्योग घन्धों, भूमि, सम्पत्ति आदि का सरकारी 
करण द्वारा समाजवाद की स्थापना । भारत, यूगोर्लाविया आदि मे इसी 


ढंग का समाजवाद है। इसमें अन्य पाटिया भी रह सकती है। स्वतन्त्र अख- 
बार और लेखन भाषणा स्वातन्त्र्य भी होता है। अल्पमत की रक्षा इसमें भी _ 
की जाती है । जैसे भारत में हिन्दू, मुसलमान सभी रंह सकते हैं। बहुमत के 
नाम पर कोई अल्पमत की हत्या नहीं कर सकता । परन्तु यह कहना ठीक 
नहीं है कि पुञ्जीवाद या पूञ्जीपति अल्पमत है, क्योंकि प्रकृत में पेशा या 
रोजगारों के आधार पर अल्पमत बहुमत की बात नहीं होती है। अतएव 
इंगलेण्ड, अमरीका आदि लोकतन्त्र वादी देशों में भी विद्यत, इस्पात कार- 
खाँनों का राष्ट्रीयकरण किया गया है! भारत में ही कट्टर सनातन धर्मियों . 
की संख्या कम है, पर तो भी उन्हें अल्पमत मानकर उनकों संरक्षणा नहीं . 
दिया जाता है। अतएव धनी, निर्घनों का हिन्दू, मुसलमान के तुल्य कोई ' 
जाति भेद या संस्कृति भेद नहीं है । इसी तरह डाकू, चोर को भी अल्पमत 
मानकर उन्हें संरक्षण नहीं दिया जा सकता । सम्पत्ति का बंटना समाजवाद 
है ही नहीं । अतः बार बार उसकी चर्चा वेकार ही है। 

यह ठीक है कि वैज्ञानिक अपने अविष्कारों को थोड़े थोड़े रुपयोंमें बेचना 
चाहता है । कोई उसे खरीदता नहीं । जब किसी ने हिम्मत जुटाकर सम्पत्ति 


$ के उत्पादन का नया द्वार खोला और सम्पत्ति पैदा किया तब, जो उसे पागल 


कहते थे, वे ही सम्पत्ति अजित होनेपर उसमें भागीदार होना चाहते हैं। सम्पत्ति 
बहुत थोड़े से लोगोंने पैदा की है, पर जिःहोंने पैदा नहीं की है, वे मालकियत 
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के लिये दावेदार होते है । बात आगे भी बढ़ सकती हैं! कुछ लोगों के पास 


सुन्दर स्त्रियां कुछ लोगोंके पास कुरूप हैं । क्या सुन्दर सित्रियोपर सबका समान 
अधिकार होना चाहिए? ' 


` समाजवाद बहुत से अन्यायों को स्वीकृति देता है, क्योंकि अन्यायके लिए : 
बहुमत को तय्यार किया जा सकता हैं। बहुमत के तय्यार होने से भी अन्याय. 


न्याय नहीं हो जाता और न असत्य सत्य हो जाते हैं। (पृ. ८१-८२) 


बात ठीक है, परन्तु समाजवाद सम्पत्ति का राष्ट्रीय करण करना चाहता _ 
है । सम्पत्ति. को बांटने के लिये उसका आन्दोलन नहीं होता । वह भी उस 
हालत में जब कि संसार के उत्पादन साधन मुढ़ी भर लोगों के हाथ में पहुंच. . 
` जाते हैं। अधिकांश लोग बेकार, वेरोजगार हो जाते हैं। राष्ट्र की क्रय शक्ति . 


क्षीण हो जाती है। उत्पादित माल की खपत भी रुक जाती है | मशीन की 


रफ्तार धीमी करने और श्रमिकों की छटनी से उत्तरोत्तर व्यवस्था बिगउती . 
जाती है । तब समाजवाद को छोड़कर दूसरा रास्ता रह ही नहीं जाता । . 
विकेन्द्रीकरण एंव महायन्त्रोंके निर्माण पर प्रतिबन्ध भी रास्ता है। पर उसका , 
` मी आदर नहीं किया जाता. है। वैज्ञानिक, बुद्धिजीवी लाचारी से ही तो . 


अपने आविष्कारों को पचास रुपये में बेचने को. बाध्य हुये थे। जब उनके 


आविष्कारों से फायदा उठाकर पूञ्जीपति लाखों के बदले हजारों मजदूरों के . 


द्वारा करोड़ों रुपये कमाते हैं, . तो क्या उनका कत्तव्य नहीं होता कि जिसके 
आविष्कार से वह इतना लाभ उठा रहा है, उसे भी उसका भागीदार 
बनाये । 


अल्पमत रक्षण का इतना ही मतलब है कि बहुमत के आधार पर किसी . 
मल्पमत के व॑ध अधिकार का अपहरण न हो, किसी के साथ अन्याय न हो, - 


बहुमतके बलपर किसीके हितोंकी हृत्या न हो । परन्तु उसी हालतमें कि जब वे 
समाज हित या राष्ट्र के हित में बाधक न बनते हों । 


सुन्दर एवं कुरूप स्त्रियों में उपयोग की दृष्टि से कोई भी फक नहीं हैं। 


अंतः वैसाभ्रइन उठाना स्वाभाविक नहीं है । परन्तु उत्पादन साधनोंके राष्ट्रीय 


करण कीं बात उससे भिन्न है। हाँ, सुन्दरियों का प्रदन तो आपके यहां हीः ˆ 


¥ 
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उठ सकता है, क्योंकि आप किसी संस्कृति, किसी घर्म की आवश्यकता नहींएं 
संमझते हैं। संभोग से समाधि सिद्धि का रास्ता बताते है। जहां घमं है 
संस्कृति है, शास्त्र प्रामाण्य है, जहां घम राज्य, राम राज्य का आदर है, वहाँ 
तो पर स्त्री में मातृ वृद्धि, पर घन में लोष्ट पाषाण बुद्धि होती है। पर 
आपके यहाँ उसका कोई महत्व नहीं, तो सब सुन्दर स्त्रियों पर सबका अघि”. 
कार क्‍यों नहो? | 

लोकतन्त्र में व्यक्तिगत सम्पत्ति का सिद्धान्त स्वीकृत है। पर यह भीः 
निरपेक्ष नहीं है। जहां तक वह समाज हित का विरोधी नहीं है, वहीं तक 
व्यक्तिगत सम्पत्ति की स्वतन्त्रता मान्य होती है । दुश्मनों के आक्रमण होने 
पर सम्पूर्ण व्यक्तितत अधिकार सरकार के हाथ में चले जते हैं| उस समय 
सरकार किसी के मी व्यक्तिगत मकान, मोटर तथा बैंक में जमा किये हुए 
रुपयों को अपने अधिकार में ले सकती है । इसीलिये तो लोक-तान्त्रिक समा- 
ज़वाद का इतना ही अर्थं है कि राष्ट्रमें समाजवाद लाया जाय । पर वह बहु-_ 
मत के द्वारा लाया जाय, खूनी क्रान्ति के द्वारा नहीं । 

स्वतन्त्रता बहुमूल्य वस्तु है । स्वतन्त्रता का प्राण है--विचार स्वातन्त्र्य +. 
यह भी ठीक है! परन्तु उसकी भी सीमायें हैं। पाश्चात्य देशों में भीं, 
स्टुअर्ट मिल, वेन्यम आदि के व्यक्ति स्वातन्त्र्य और विचार स्वातन्त्र्य भी . 
निःसीम रूपसे नहीं मान्य है। कोई मी राज्य, राजद्रोह भड़कानेवाले भाषणों. 
को वरदाइत नहीं कर सकते । अतः समष्टि समाज के हित को ध्यान में रख 
कर ही स्वतन्त्रता का उपयोग किया जा सकता है। यह कहना तो मिथ्या ही.. 
हैं कि चीन रूस का समाजवाद भी लोकतान्त्रिक है । क्योंकि मारत, युगो-. 
स्लाविया, जैसा वहां निर्वाचन प्रणाली, लेखन, भाषण स्वातन्त्र्य, अख़बारोंका, 
स्वातन्त्र्य, विभिन्न पार्टियों द्वारा या स्वतन्त्र रूप से नागरिकों को निर्वाचनः 
की स्वतन्त्रता नहीं है । 

अतः यह कथन भी असंगत है कि, “डेमोक्रेसी बचेगी तो पूञ्जीवांदे से 
बचेगी । समाजत्राद के साथ लोकतन्त्र नहीं बच सकता । लोकतन्त्र पुञ्जीवादी 
जीवन व्यवस्था का अनिवार्य हिस्सा है ।” (पृ० ८५३)। क्योंकि . पूञजीवादीः; 
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स्वस्था में मुट्ठी मर व्यक्ति ही घन सम्पन्न होकर, निर्वाचन लड़कर, शासनपर 
झवी'हो जाते है। अधिकांश लोग गरीब 'होते हैं । उनको अन्न वस्त्र की ही 
त्वित्ता पड़ी रहती है.। उनसे पास एलेक्शन लड़ने के लिए जमानत का भी 
दसा नहीं होता । फिर पोस्टर; जीप लाउडपीकर की व्यवस्था कहां है ? अतः 
लोकतन्त्र का नाम लेकर करोड़ों आदमियों को: मूर्खं बनाकर, पूञ्जीवादी 
शासन सत्ता पर रुपये के बल पर कब्जा कर लेते हैं। यह भी कहना गलत है 
क्वि, व्यक्ति का अपना पृथक्‌ चरम मूल्य है, लेकिन समाजवाद व्यक्ति को नहीं 
सातता । समाज को, भीड़ को महत्व देता है । समाज के: लिए व्यक्तिका बलिः 
कनः स्वीकार योग्य है। हमेशा: से व्यक्तियोंका- बलिदान -होता आया है । कभी. 
सटर के लिए, कमी सिद्धान्तों के लिये, कभी गीता, कुरान आदि के लिए ।- 
व्यक्तियों का बलिदान किसी के लिए भी ठीक नही । क्योंकि व्यक्ति जीवन्त 
चेतनाः है ।? (पृ पे) . A यत्ति जहा i 
-- -इस विषय में बहुत कहा चुका है । व्यक्तिं समाजका समन्वय ही ठीक है।. 
व्यक्तियों से ही कुटुम्ब ग्राम, राज्य, समाज, राष्ट्र, विश्व आदि का निर्माण 
-होता है और कुटुम्ब, आदि से व्यक्ति को विकास के लिये सुविधाएं मिलती 
हैं। अतः समाज राष्ट्र के अवरोध का ध्यान रखकर ही व्यक्ति को आत्मो- 


pe 


न्नेति का प्रयत्न करना उचित हैं। व्यक्तिवादी वेन्यम आदिकों ने भी यह 
सिद्धान्त माना हैं। प्राणी अकेला नही' है, अन्यं व्यक्ति भी हैँ। उनकी भी 
स्वतन्त्रता है। उनमें टकराव न हों इसका ध्यांन रखना ही पड़ेगा। . 
` 'संमाजवांद किसी दिन जीवन में अनायास सहज अपने आप आये तो 
जीवन की स्वतन्त्रता की हत्या बिना किये आ सकता हे । अन्यथा असंभव 
हैं।* (पृ० ५४) यह सब भी पूर्वं में खण्डित हो चुका है । समाजवाद, पूञ्जी- 


वाद के पेट से उत्पन्न होकर पूञ्जीवाद का विनाश करता है, इस तथ्य को. 


नहीं भूलना चाहिये । 


| - ° [ ॒ 
. = समाजवाद का तात्पय धन की समानता नहीं 
_“पैसफिक महासागरके उस द्वीपमें जिसके पास फासफोरसकी खदाने हैं, एक 
एके व्यक्ति को आठ आठ हजार मिल जाते हैं। वहां गरीब कोई नहीं है कोई 


फ 


मे 
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अमीर नहीं है.। क्योंकि लोग कम हैं, सम्पत्ति ज्यादा है । वह द्वीप शायद पृथ्वोः 
थर अभी पहला समाजवाद है। (पृ० ८४)। यह भी निमूल है । क्योंकि सभी: 
का समान रूप से घनवान्‌ होना ही - समाजवाद नहीं हैं। किसी - भी 
ठुप्ाजवादी देशमें पहले तो व्यक्तिगत घन होता हीं नही । सभी भूमि, सम्पत्तिः 
उद्योग आदि वहां समाज के अधीन होते हैं । यदि व्यक्तिगत घन होता मी है; 
तो समान नहीं होता हैं। एक वैज्ञानिक, इञ्जीनियर और ईट ढोने वालों के. 
वेतनों में भेद रहता ही है । चीन में कई भूतपूर्व मिल मालिको को हजारों 
रुपये महीने मिल जते हैं। कई लोगों के. पास लाखों रुपये भी हैं । पर वे. 
उसके द्वारा उच्चस्तरीय भोजन आदि कर सकते हैं, मुनाफा नहीं कमा सकते 


` हूँ । मुनाफा कमाने तथा उत्पादन के सावन व्यक्तिगत न होकर समाज के ही. 


हाथ में रहते हैं। किसी राष्ट्र या नगर में भले ही एक-एक लाख रुपये कमाने 
बाले सब आदमी हों, भले करोड़ करोड़ रुपये वाले ही क्‍यों न हों, तो भी 
वहां समाजवाद नहीं कहा जा सकता । 


श्रव का सत्य अनादि काल से निर्धारित ` 
कहा जाता है कि, “आज नहीं कल श्रम गर जरूरी तत्व 
होता चला जायगा। श्रम ने पूञ्जी के अर्जन में साथ दिया है। 
लेकिन सृजन का मूलं केन्द्र वह नहीं है। सृजन का मूल केन्द्र हैं. मनुष्य का 
मस्तिष्क, मनष्य की बुद्धि, प्रतिभा जिसने सूजन के नये नये आयाम खोजे ।” 
पृ० ८५)। परन्तु यह भी निरर्थक ही हैं । क्योंकि श्रम में केवल शरीर का ही 
अम नहीं है । मस्तिष्क का भी श्रम श्रम ही है। प्रतिभा का परिणाम भी 
श्रम का ही परिणाम हैं। वैज्ञानिकों की प्रतिभा का चमत्कार विविध यन्त्र 
एवं महायन्त्र है । इस दृष्टि से भी कहा जा सकता है कि सम्पत्ति उत्पादन 

का स्रोत मी बुद्धि जीवी श्रमिकों की प्रतिमा या प्रातिभ श्रम ही है। 

इस कथनमें भी कोई सार नहीं हैं कि, “श्रम वहुत जल्दी मर जानेवाली 
चीज है । अगर मैं आज दिनभर न काम करू तो आज दिनभर काम न करने 
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से-मेरे पास श्रम बचेगा नहीं कि उसे मैं तिजोरी में रख लूं। अगर मैंने आज 
दिनमर काम नहीं किया तो आज मैं जो काम कर सकता था, वह मैं कभी न 
करें सकूँगा, क्योकि श्रमको बचाया नहीं जा सकता । श्रम रोज खो जाता है। 
ऐसा नहीं कि एक मजदूर काम-न करे जिन्दगी भर तो उसका शोषण नहीं 
होगा, वह तो मर ही जायगा । क्योंकि श्रम बवाया नही जा सकता । पूज्जी- 
वोद ने पहली दफा श्रम को बचाने की व्यवस्था सोची । उसको सुरक्षा योग्य 
बंनाया । घन की ईजादसे श्रम बचने योग्य हुवा । आज मैं श्रम करता हूं और 
पांच रुपये तिजोरी में बन्द करता हूं । पांच रुपये की अकल में मेरा श्रम 
स्थायी हुआ, बच गया । अगर पाँच रुपये की शकलमें न मिले तो श्रम गया । 
मैं कहता हूं कि मैंने दश रुपये का श्रम किया । मुझे सिर्फ़ पांच ही मिले । जब 
कि अगर मैं न करता तो एक पैसे का भी श्रम नही होता । (प० ८५) 


यह वकालत निरथंक ही है। क्योंकि बुद्धि, मस्तिष्क या. प्रतिभा के 
सम्बन्ध में मी यही कहा जा सकता है। प्रतिमा या बुद्धि भी तिजोरी में रखने 
की चीज नहीं होती है। आज यदि बौद्ध या प्रातिमाश्रम न किया जाय तो भी 
उसको बचाकर नही' रखा जा सकता है । पुञ्जीवाद ने पहली बार श्रम को 
सुरक्षा योग्य बनाया हैं, यह कहना सर्वथा असत्य है । क्योंकि अनादिकालसे ही 
श्रम का मूल्य मिलता रहा हैं। आपका पूङजीवाद तो आपके अनसार सौ 
सवा सो साल का ही है। परन्तु मनु आदि ने अनादि काल से ही श्रम का 
मूल्य निर्धारणा कर रखा है। कौटल्य आदि ने भी विविध श्रमो के मूल्यः 
निर्धारित किये हैं । | 


व्यक्ति वादियों ने भी थांग और पूर्ति के आधार इतर वस्तुओं के समान 
ही श्रम के भी मूल्य निर्धारित किये हैं। अतः स्पष्ट जान लेना चाहिए कि 
शारीरिक श्रम के समान ही प्रातिम, बृद्धि या मस्तिष्क सम्वन्धी श्रम भी 
श्रमिकों के ही श्रम हैं। जैसे कमी मजदूर को विवश किया जाता है कि वह 
श्रोड़े ही मूल्य में, अपना श्रम बेचे, | कृषक को अल्प मूल्य में ही कच्चा माल 
बेचने को. बाध्य किध जाता है, उसी. तरह. गरीबी के . कारण. ही. वैज्ञानिक 
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को भी अपने आविष्कार पचास पचास रुपये में बेचनें को बाध्य किया जाता 
है। समाजवादी उत्पादन व्यवस्था को नही विगाइना चाहता । किन्तु उसे 
समाज का बनाकर अत्यधिक विकसित करना चाहता है, जैसा कि व्यक्तिगत 

रहने पर संभव भी नही होता. है। 


` कहा जाता है कि, “अभी पुञ्जीवाद का क, ख, ग है। अभी उसे विक-- 
सित होना हैं । विकसित होने पर कल पांच रुपयेकी जगह दश रुपये भी मिल? 
सकते हैं । कल बीस रुपये मिल सकते हैं।और हो सकता है जो श्रम न करे: 
उसको दिया जाय । अगर ठीक से टेकनालाजिकल रेवोल्यूशन से गुजर जाय” 
तो यह भी हो सकता है कि जो आदमी श्रम की मांग करे उसे कम पैसे मिले: 
और जो आराम करने को राजी हो जाय उसे ज्यादा पैसा मिले । यह.इस 
लिये संभव है कि श्रम की मांग बड़ी और बहुत सी चीजों से जुड़ी है। अगर. 
कल गांवों में सारे स्वचालित यन्तर लगा दिये जायं तो हजारों, लाखों .लोग 
बेकार हो जायेगे । लेकिन स्वचालित. यन्त्र जो सम्पत्ति पैदा करेंगे, उसका : 
करियेगा क्या ? इन बेकार लोगों को. हीं. वह देनी पड़गी । उनकी बेकारी काः 
मुवावजा देना पड़ेगा । लेकिन आदमी कह सकता है कि मैं २४ घण्टे बेकार, 
नही' रह सकता । मैं पागल हो जाऊंगा । मुझे दो घण्टे का काम चाहिये । तोः 
इस आदमी को कम पैसा देना पड़ेगा । क्योंकि यह पैसा भीं मांगता हैं, काम” 
भी माँगता है। जो बेकाम होनेके लिये बिलकुल तय्यार हों; जो कहते है कि हम: 
सिंफ पैसे लेंगे, का नहीं मांगते, उन्हें ज्यादा मी मिल सकता है । वह पचास 
साल में संभव है । अगर उत्पादन व्यवस्था को परिष्कृत किया जाय और उसे 
जगह जगह तोड़ने का उपाय न किया जाय ।” (पृ० ८६) 


बेकारी रोकनेके लिए महायत्रों पर प्रतिबंध आवश्य र 


उक्त वाते स्वंथा निरर्थक ही है। कारणा पूञ्जीवाद जितना विकसित | 
होगा उतनी बेकारी बढ़ेगी । यह बांत तो उपयुक्त पक्ष में ही स्पष्ट है। अबः 
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रहा यह कि काम न करने वालों को, काम करनेवालों-से अधिक पैसा दिया . 


जायेगा, क्योंकि वह केवल पैसाही मांगता है। पर यह बिलकुल बेतुकी बात 


है । क्योंकि पूंञजीपति पैसा और काम देने को बाध्य नहीं हो सकता । -वह. 


श्रम की जरूरत होने से, काम होनेसे ही काम कराता है, पैसा देता है । जरू- 
रत न होने से क्यों काम करायेगा ? और क्यों पैसा देगा? क्योंकि कोई 
व्यक्ति बेरोजगारी दूर करने का जिम्मेदार नहीं हो सकता । यह सब तो समा- 


जवाद में ही संभव है । क्योंकि समाजवाद काम देने का जिम्मेदार होता है। 
इंगलैण्ड आदि ऐसे अनेक राष्ट्र आज भी हैं जो: अपने नागरिकों को या तो- 
काम या रोजगार देते हैं, यदि काम नहीं दे सकते तो निर्वाहोपयोगी पैसा. 


देते हैं परन्तु कोई पूञ्जीपति इसके लिए बाध्य नहीं किया जा सकता । 
सम्पत्तिः करियेगा ब्रयां ? यह प्रश्‍न पुञ्जीपति के सामने नहीं होता । वह तो 
अनन्त हीरा, जवाहर, रत्न, सोना, रखकर ही घनवात्‌ बनना चाहता है। 
और उससे कभी किसीको तृप्ति नहीं होती । यह कहा जा चुका है कि सारी 


पृथ्वी का सोना, हीरा,रत्न, ब्रीहि, यव, हाथी, घोड़े, वायुयान, स्त्री, आदि. 


एक व्यक्ति की भी तृष्णा नहीं मिटा सकते । अतः अन्त में तृष्णा मिटाने के 
लिए प्रयत्न करना पड़ता है । अग्निमें घृत डालने से अग्नि बुझती नहीं, उसी 
तरह धन से प्राणी की तृष्णा ,:मिटती नहीं । .जिनको पैसा मिलता रहेगा, 


उनको अपने क्रामकी कमी नहीं रहेगी । व्यायाम, खेलकूद, कला-कौशल, दर्श- 
नादि अध्ययन आदि काम सबके लिए सुलभ है। कोई चौबीस घण्टे व्यावाम 


करे तो करता रहे। अध्ययन में चौबीस घण्टे लगा रहे तो क्या बाधा है? 
अध्ययन के अपार विषय है । पचास नही हजारों वर्षो में नैसा होना असंभव 
है । क्योंकि वैसी स्थिति ही युक्तिहीन है | यह तो उल्टी मुर्खता ही होगी कि 
पहले स्वचालित यन्त्रों का निर्माण करके लोगों को बेकांर बनाया जाय और 
फिर लोगों को काम और पैसा देने की परेशानीसे परेशान हुवा जाय । काम 


न करने वाळे का एहसान मन्द बने । इससे वही अच्छा पक्ष है कि बेकारी : 


रोकने के लिए महायन्त्र के निर्माण पर प्रतिबन्ध लगाकर लघु उद्योग घन्धों 
के अचलेन करके सबको स्वावलम्बी बनाया जाय।. 


....सावंजनिक हित के लिए अधिक आय पर कर 
ः लगाना उचित ' 

कहा जाता है कि, देश के नेता एक तरफ चिल्लाते हैं कि, देश गरीब! 
है, सम्पत्ति उत्पादित होनी चाहिए। दूसरी तरफ जो सम्पत्ति का उत्पांदन 
करते हैं उन पर टॅतरस बढ़ाये जाते हैं । जो जितनी ज्यादा सम्पत्ति उत्पादित 
-करता है, उस पर उतना ज्यादा कर लगाये जाते है । परन्तु यह उल्टी बात 
हैं। यदि सम्पत्ति ज्यादा चाहते हैं तो जो आदमी एक लाख पैदा करे उस पर 
ज्यादा टैक्स, जो दो लाख- पैदा करे उस पर कम टॅक्स होना चाहिये । जो 
“वश. लाख पैदा करे उस पर विल्कुल टैक्स न होना चाहिये । जो करोड़ पैदा 
करे उसको उल्टा सरकार टँक्स दे तो सम्पत्ति ज्यादा होगी । सम्पत्ति ज्यादा 
पैदा करने का यह सीवा सूत्र है ।.आज तो कोई लाख पैदा करता है तो 
६०००० टँक्स हो जाता है । तीन लाख पैदा करे तो और टॅक्स बढ़ जाता 
है। चार लाख कमायी की तो वहु टॅक्ममें ही चला जायगा । फिर टॅक्स भरने 
का इन्तजाम, दौड़ धूप अलग, तो आदमी सोचता है कमाने की जरूरत हीः 
क्या हैं? जो कमा सकते हैं उनको रोकते हैं। जो कमा नहीं सकते उनकी 
गीत गाते है । इस मुलक को मार डालने की तरकोब है । मनुष्य समाज को 
` बहुत बड़ा हिस्सा बिल्कुल ही सृजनात्मक नहीं है। उसे भोजन, कपड़ा, स्त्री 
मिल जाये. तो वह तृप्त है। उसे कुछ नहीं करना है । मनुष्य जाति के बहुत 
थोडेसे हिस्सेने सृजनके फूल खिलाये हैं । चाहे वह दिशा कोई हो, कविता हो, 
चित्र हो, घन हो, विज्ञान हों, घमं हो, हर क्षेत्र में थोड़े से मनुष्यों ने सृजनके 
शिखर पाए हैं। इनको रोकने की चेष्टा चल रही है । 

कहते हैं कि देश को सम्पत्ति चाहिए और प्रशंसा उसको करते है जिसके 
पास सम्पत्ति नहीं है । उसके पास सम्पत्ति क्यों नहीं ? करोड़ो साल से वह 
पृथ्वी पर है । उसके पुरुखे मी.जमीन पर थे । सम्पत्ति क्यों नहीं ? कमी इस 
पर सोचा? उसने सम्पत्ति नहीं पैदा की, बच्चे पैदा, किये. बह दंरिद्र होता 
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चला गया, दरिद्रता बढ़ती गयी । पर जिन्होने सम्पत्ति पैदा की वे आज अप- 
-राषी हैं । उनको शूलीपर लटकना पड़ेगा । उनका भी एक ही अपराघ है कि 
-ठुमने भी बच्चे क्यों नहीं पैदां किये तुम भी विना घन सुजन किये क्यों न 
बैठे रहे ? तुमने घन पैदा किया यही पापं है । जिन्होने घन नहीं पैदा किये, 
_वै बदला लेंगे। तुमने हमें चूस लिया, आइचये है, कि यह घन चूसकर 
-वैदा नहीं किया गय। । यह घन कुछ लोगों ने बड़ी प्रतिंमा और परिश्रम से 
'पैदा कियो है । बड़ी बुद्धि और बड़े आयामों की खोज है । वह हमारे ख्याल -. 


में नहीं है । इनको हम मिटाने को तुले हैं ।” (पुः ८६-८८) 
` उक्त विचार अविचारित रमणीय हैं। एक तरफ तो आप पूङ्जीपतियों 
"पर यह जिम्मेदारी डालते हैं कि बेकारों को बिना काम किये भी पैसा दें। 
काम करने वालों से भी ज्यादा पैसा काम न करने वालों को देकर प्रसन्न हों, 
इूसरी तरफ कहते हैं कि काम न॒ करने वॉलो ने काम नहीं किया, इसलिये 
उन्हें दरिद्र रहना ही चाहिए । फिर उन्हें क्या हक हैं कि वे धनवालों का 
गला दबाये । आपकी सम्मति के अनुसार सम्पत्ति बढ़ाने की दृष्टि से कम 
सम्पत्ति पैदा करनेवालों पर ज्यादा से ज्यादा कर लगना चाहिये । दश लाख 
'थैदा करने बालों पर टैक्स बिल्कुल न हो। करोड़ पैदा करने वालों को तो 
युरस्कार मिलना चाहिए । आपके शब्दोंमें उनको सरकार टैक्स दे । इससे बढ़. 
कर पूञ्जीपतियोंकी वकालत क्या होगी ? | 
नेता या सरकार क्यों कहते हैं कि सम्पत्ति चाहिए । इसलिए कि देश के 
नागरिक भूखे, नंगे न रहे सबको भोजन, वस्त्र, आवास स्थान, चिकित्सा, 
शिक्षा तथा यातायात की सुविधा हो । यह तभी संभव होगा जब कि देश में 
'खूब धन हो, अर्थात गेहूं, चावल, चीनी, कपड़े, जूते, साइकिल, मोटर आदि 
का पर्याप्त उत्पादन हो । यदि करोड़पतियों पर कोई टॅक्स नहीं होगा, उन्हें 
सरकार से करोड़ों का पुरस्कार भी मिलेगा और स्वचालित यन्त्रों से वे घने 
कमयेंगे, उन्हें मजदूरों को भी कुछ न देना पड़ेगा, तो प्रर यह है कि उस 
घन का उपयोग भी क्या होगा ? जो सम्पत्ति राष्ट्रकी गरीबी नहीं दूर केरती, 
चेकारों की बेकारी नहीं दूर करती, वह सम्पत्ति शैतान की ` सम्पत्ति हीं है ! 
उसंसे राष्ट्रं कें नागरिकों को लाभ भीं क्यं होगो ? `` :- 
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वस्तुतः आज मी अपने खेत में अच्छा गेहूं पैदा करने वालों को पुरस्कार 
मिलता ही है | अच्छा बैल, अच्छा 'गन्चा पैदा करने बालों को पुरस्कार दिया 
ही जाता है। इसी दृष्टि से कम आमदनी वालों पर कम टॅक्स लगाया जाता 
है कि अपनी बढ़ोत्तरी के लिए प्रयत्नशील हों । जिन्हें निर्वाह लायक ही वस्तु 
आप्त होती हैं, उन पर टॅक्स नहीं होना उनकी परेशानी कम. करना है। 
थरन्तु जिनका करोड़ों का . उत्पादन है, उनसे अधिकाधिक टॅक्स लगाकर 
सामूहिक समाज के काम में लगाया जा सकता हैं। पुलिस, पल्टन, न्याया- 
लय, अस्त्रशास्त्र निर्माण, यातायात-व्यवस्था, पुल,सड़क निर्माण, शिक्षा संस्थाओं 
के काम में लगाया जा सकता. है। 

रहा यह कि इससे उनकी कमाने की प्रबृत्ति में प्रोत्साहन नहीं मिलेगा, 
यह ठीक नहीं । क्योंकि यह प्रबृत्ति स्वाभाविक है। जिसको धन कमाने का 
चस्का लग गया है, और सामग्री हैं वह ज्यादा से ज्यादा टॅक्स भी देगा, 
वह्‌ झंझट भी सहेगा और कमायेगा भी । जैसे भीं पूञ्जीपतियों की दृष्टि में 
उन्मुक्त व्यापार की छूट होनी चाहिये । ऐसी स्थिति में जहां जिस बस्तु की 
कमी होगी, व्यापारी दूसरी जगह से सस्ता खरीदकर, मंहगा वेचकर लाम 
कमायेगा । परन्तु राष्ट्र के हितार्थ, सरकारे प्रतिबन्ध लगाकर वैसा करना 
रोक देती हैं । सरकारें भावों पर भी मनमानी भाव बढ़ाने पर प्रतिबन्ध 
लगाती हैं । मिलों से उत्पन्न चीनी या वस्त्र आदि को अमुक मात्रामें सरकार 
खरीद लेती हैं, जिससे मनमानी लाभ नहीं कमाया जा सकता ! सम्पत्ति बढ़ाने 
से देश को लाम होना चाहिए । कुछ व्यक्तियों के पास कुछ सम्पत्ति बढ़ जाने 
से मी. उससे समाज का लाभ नहीं होठा । प्रत्युत आपकी दृष्टि से करोड़पति 
प्रर टैक्स न-हो, सरकार से .उसे पुरस्कार मिलेगा. तो वह दूसरे लोगों के 
विकास में बाधक ही होगा । वह प्रतियोगिता में किसी को टिकने न देगा । 
उसके पास करोड़ों की सम्पत्ति है। वह अन्य व्यक्तियो के मुकाबले में अपने 
भाल को सस्ता करके भी दूसरे को पनपने: नहीं देगा । अन्य लोगों के पास 
उतनी सम्पत्ति न होने से वे अपने माल को उतना सस्ता नहीं कर सकते। 
एक पुस्तक को जो लाखों की संख्या में छापेगा, वह पुस्तक का कम दाम रख 
कर भी घाटे में नहीं रहता । परन्तु जो दो हजार ही छापता है उसको ज्यादा 
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मूल्य. रखना ही पड़ेगा । फलतः वह बड़े घनवान्‌ के मुंकाबले असंफल हो 
जायगा । इस तरह बड़े धंतवान के हारा. दूसरों के विकास में बाधा स्पष्ट 
है। अतएव सामुहिक सार्वजनिक सम्पत्ति बढ़ाना ही अभीष्ट होता है। 
` देश गरीव हैं; इसका अर्थ है समंष्टि दृष्टि से देश गरीबं हैं। देशमें अनेक 
व्यक्ति हों सकते हैं, जिनको गरीब नहीं कहा जा सकता । अतः कुछ धनिकोंको 
पुरस्के र देकर खरब' पति बना देने पर भी देश गरीब ही: रहेगा । राष्ट्रों में 
भी अमीर राष्ट्र, गरीब राष्ट्र रहते हैं । जिस राष्ट्र के पास पर्याप्त भूमि हो, 
खाने हों, सोना, लोहा, कोयला, पेट्रोल, हीरे, पुखराज आदि रत्न हों, जहाँ 
पर्याप्त अन्न, फल, धी, दुग्ध, विविध वस्त्र आदि वस्तुएं सुलंभ हों, जो दूसरे 
देशों कों बंस्तुंओं को निर्यात करता हैं, आयात कम करता है, जिसके पास 
सर्वोत्कृष्ट कोटि के महायन्त्रं, महान उद्योग घन्वे हों, वह समृद्ध राष्ट्र अमीर 
होता है । तढ़िंपरीत स्थिति वाला राष्ट्र गरीब होता है। 
कुछ लोगों के पास सम्पत्ति बढ़ जाना राष्ट्र के हित में नही है । इसी~ 
लिये जमाखोरी मी पाप है। क्योंकि व्यापारी आवश्यक वस्तु को सस्ते दामों 
में खरीद कर घर लेते हैं । जब सब मंहगाई बढ़ती हैं, तव उसे चौगुने, दशगुने 
दाम में बेचते हैं.। इससे राष्ट्र की परेशानी बढ़ती है । कुछ लोग धनवान हो 
जाते हैं। परन्तु अधिकांश लोग गरीब ही रहतेहैँ। 
मनु के अनुसार तो जो असाषु पुरुषों का धन छीनंकर साधु पुरुषों कें 
रोजी रोजगार चलाने के लिए प्रदान करता है, वंह राजा अपने आपं को 
नाव बनाकर दोनोंको तार देता है, जो पिता, पितामहकी करोड़ों सम्पत्तियों 
का मालिक होकर उनके कर्तव्यों का पालन नही' करता, उनके द्वारा सामां- 
जिक उपकार हीते थे, उनकी उपेक्षा रेता है, वही असाधु है और साधुं पुरुष 
वे है, जो कत्तव्य पालन परायण है। परंन्तुं बेकारी, बेरोजगारी के कारण 
कत्त व्य पालंन में बाघा पड़ती है। ' | |. 
कोटल्य आदि ने भी आमदनीकें आधार पर हीं कर की व्यवस्था की है । 
परन्तु फिर वर्तमान कर व्यवस्था अत्यन्त बोकिल । हैं इसको समर्थेन नहीं 
किया: जी सकतो । इससे !तो लोगों की चोरी रोकने के लिए बाध्य होता 


`+ 
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पड़ता है ।.फिर:मी_जिनकी. कम. आमदनी है, उन पर-अघिक. टैक्स लगाया 
जाय, जिनकी अधिक आमदनी है उन पर कम, टॅक्स: ओर जिनकी बहुत 
आमदनी है उन.पर बिलकुल टैक्स न हो, प्रत्युत उन्हें - करोड़ों का पुरस्कार 
मिलना चाहिये, ये विचार अव्यावहारिक हूँ और कमी भी. कार्यान्वित: .चही 
हुए ओर न हो सकते हैं । हां यह सर्वत्र होता. है कि. कम आमदनी वाले. बहुत 
से लोगों पर टैक्स .नहीं लगाया जाता.है । जिससे अविकसित लोगों.को विक- 
सित होने का,अब्रसर मिलता. है । उन्हीं को पुरस्कार देर्कर प्रोत्साहन पार 

दिया जाताहै। | IE 


पञ्जीबांद मे’ आथिक 'असंतलने को बढ़ावा'”' 


ञ्ह भी ठींक है कि संसार में जन्मान्त्रीक संस्कारों यां प्राकृतिक स्वभाव 
के कारण सब आदमी समान नहीं होते । सव पशु-पक्षी भी समान नहीं होते । 
घर्मानष्ठान, ब्रह्मोपासना, ब्रह्म साक्षात्कार में भी सब की प्रवृत्ति नहीं होती ॥ 
यद्यपि धन अच्छी चीज है, 'सब चाहते है और तदर्थ प्रवृत्तियां मी होती हैं, 
परन्त सफलता सबको नही मिलती । इसीलिये प्रोत्साहन, उपदेश आदि अपे- 
क्षित होते हैं । परन्तु इंसका यह अर्थे कदापि नहीं है कि उनके माग्यपर उन्हें 
छोड़ दिया जाय । किसी भी राज्य या राजा का कत्त व्य है कि वह प्रत्येक 

व्यक्ति को उन्नत होनें के लिये बाध्य करे। अतएव प्रत्येक नागरिक कें लिये 


'विकास की सामग्री और सुविधा तथा प्रोत्साहन देकर विकंसित होने के लिए 
_ब्राघ्य किया जाना उचित है। उनमें भी कुछ विषमता हो सकती हैं, तो भी 


भोजन, वस्त्र, आवास, चिकित्सा, शिक्षा ओर रोजी की व्यवस्था सबके लिए 
होने चाहिए । इतने अंशमें समता अनिवार्य है । यह अलग बात है कि किसी 
के पास घन कुछ कम हो जाय, किसी के पास कुछ ज्यादा । वह विषमता भी 


` असंतुलित न होकर संतुलित ही होनी चाहिए. । जैसे शरीर में विषमता होती 
है, हाथ पैर को अङ्ग,लियां भी सब बराबर नहीं होती हैं। कई मोटी, कई 


पतली, कई छोंटी, कई बड़ी भी होती है। परन्तु यह मोटायी पतंलॉयी 
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छोंटायी, बंड़ायी, संतुलित होनी ही ठीक है । एक दो बहुत मोटी या लम्बी हों 
` साय, अन्य बहुत छोटी या पतली हो जाँय तो शरीरकी शोमा बिगड़ जायगी । 
सेंट बहुत बड़ा और मोटा हो जाय, हाथ पैर पतले हो जाय तो बहु स्वस्थता 
नहीं हैं । उसे जलोदर आंदि रोग ही समझा जायगा । इसी तरह कुछ लोग 
अरबों, खरबों के मालिक हो जाय, और कछ के पास दो एकड़ खेत भी न हो, 
कोई छोटी सी दुकाने मी नहीं, नोकरी भी नहीं तो यह आथिक असंतुलन है । 
सके निराकरण का उपाय-पुञ्जीवाद ने कुछ भी नहीं किया । | 


संयम-विस्तार से ही जनसंख्या का नियंत्रण उचित ' 
परिवार नियोजन के सम्बन्ध में भी कहा जाता हैं कि, “जैसे सम्पत्ति . 
- चढ़ानी है, जो सम्पत्ति पैदा करे उसको.-पुरस्कृत करना चाहिये। उसी तरह - 


“यदि सन्तान कम पेदा.कराने हैं तो सरकार को शादी बालों पर टॅक्स ज्यादा 
लगाना चाहिए। गैर शादी वालों पर कम टॅक्स होना चाहिए। जिसके कम 
च्चे हों, उस पर कम टॅक्स होना चाहिये । जिसके ज्यादा हों उन पर अधिक 
“टैक्स लगाना चाहिए । तमी बच्चों का बढ़ना बन्द होगा । जिसके घर तीन 
“हों. तो कम टॅक्स, चार हों तो ज्यादा टैक्स होना चाहिए; पांच हों तो और 
-ख्यादा | छठां. हो तो उसकी पढ़ाई की फीस कई गुना ज्यादा होनी चाहिये । 
“उसको दवाई मंहगी मिलनी चाहिये-। बच्चे ज्यादा बढ़ने से टैक्स भी बढ़ेगा, 
“फीस मी बढ़ेगी । तभी लोग डरेगे और बच्चों का बढ़ना रुकेगा । अभी गैर 
-श्चादी वालों पर टेक्स ज्यादा है, शादी होने पर टॅक्स कम हो जाता है, यह्‌ 
अनुचित है। उचित यह हैं कि गैर शादी शुदा पर टॅक्स बिल्कल न हो । 
जिससे लोग ज्यादा देर तक शादी न करेंगे । यहाँ तो ज्यादा बच्चे होने पर 
- टैक्स कम लगता है । फिर बच्चे कम केसे होंगे ?” (पृ० ८८) 

~ _ उक्त विचार मी अविचारित रमणीय ही हैं। विचार करने पर यह पक्ष 
उचित नहीं है.। क्योंकि राष्ट्र की दृष्टि यह अवश्य है कि अन्न संकट काटनेके 
॥ लिये सन्ताने कम उत्पन्न की जांय, अन्यथा तो यह भी कहना पड़ेगा कि छक 


ड्‌ 
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या सातवी, आठवीं आदि सन्तानों को चिकित्सा की सुविधा न दी जाय । 
इससे वह स्वयं मर जायेंगे । परन्तु यह अमानवता होगी । इसी तरह छठी. 
सातवीं सन्तानों की फीस दश गुंनी करः दी जाय, . तो यह भी भेदभात्र होगा 
और समानताके सिद्धान्तसे विरुद्ध होग। । गैर. शादी पर .टॅक्स इसलिये ज्यादा 
होता है कि वह उतनी सम्पत्ति का अकेला ,ही मालिक़ हैं । शादी हो जाने. पर 
घन के दो हिस्सेदार हो गये, एकं पतिः ओर दूसरी. पत्नी । पत्नी भी मनुष्य. है, 

[गरिक है। उसको भी सम्पत्ति, रख़्वेका. अधिकार है । तब स्वाभाविक बात 
होती है, जहां एक आदमी को द्रशः लाखं रुपये का.टॅक्स देंना पड़ता था, वहां 
अब दो मालिक हो गये । अक पांच पाँच लाख वाले.दो ब्यक्ति हो गये । अंतः 
यांच पाँच लाख का ही टॅक्स देना पड़ेगा, जो कि दंश लाख से कम होंगां हीं 
इसी.प्रकार जब किसी के घर में दश बच्चे हो गये तो वे बच्चे मी. हिस्सेदार 
हो जाते हैं। अब दश लाख की सम्पत्ति होने एर एक एक लाख के. हिसाब 
का ही टॅक्स. होगा । लाख से मी कम रुपये हुए और दश बच्चे हुये तो 
बिलकूल ही टॅक्स नहीं देना पड़ेगा । एकाङ्गो तकं से : काम नहीं 
चलता है । 


सिद्धान्तः परिवार नियोजन असंगत व्यवस्था है। शास्त्र की दृष्टि से 
परिवार नियोजन के लिये लूप लगाकर या इञ्जेक्शन आदि द्वारा बन्ध्या- 
करणा, नपुन्सकीकरण पाप ही है । ब्रह्माचयं, सन्यास, वानप्रस्थ आश्रमों का 
विस्तार करके; या सयम का विस्तार करके सन्तान की संख्या कम करने का 
प्रयत्न ठीक है। गोपालन, गोसम्बद्धेन, दूध, दही, घृत का भोजन मिलने से 
हृष्ट-पुष्ट बलवान्‌ ह्वोने पर, चर्बी आदि बढ़ने से सन्तानोत्पत्ति अपने आप 
कम हो जाती है ! इसके अतिरिक्त कृषि के विकास से अधिक अन्न पैदा करने 
से भी परिवार नियोजन के बिना भी सब समस्या सुलझ सकती है । अन्नो- 
त्पादन वृद्धिद्वारा ही अन्न संकट दूर करना अच्छा है, भोक्ताओं को कम करके 
नहीं मोग्य भोक्ताके लिये होता है:। भोग्य के लिये भोक्ता नहीं । वह शैतान 
की ही पलंग हो. सकती है, जिस पर सोंने के लिये सोने वाले को ही खींचतान 
कर्‌ बड़ा बनाना पड़े या काट पीट कर छोटा बनाना पड़े । i 
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। स्वदेशी साधन ही. श्रेष्ठ है 

* यह भी;केहा जाता (है कि, :“देशी गरीब हैं।।:तो सम्पत्तिको.सारी दुनियाः 
से निमन्त्रिता करना-पड़े ग। 4 लेकिन इस .मुल्कहका .ख्याल है कि: दूसरे-मुल्क' से: 
ज़ोग/ आ जायेंगें. तो हमें:चूस लेंगे .। श्रम अगर उपयोग. में. नहीं: आता: तो 
बिना चसे ही खंत्म हो: जाता है; अंग्रः सारी दुनिया की सम्पत्ति यहाँ निम* 
्त्रत हो तो.इस मुल्कका नो ब्रहुत- साः श्रम-रोज: व्यर्थं मर रहा है, वह सारा 
का सारा श्रम. पुऊजीं :में परिवर्तितःहो जायगा । इससे हमरा शोषण नहीं 
होगा । वरन्‌ ज़ो श्रम गज्जा के पानी जैसा ,समुद्रमें गिरता. जा रहा है, उसका 
उपयोग कर ,छेना.ही ठीक है। अन्यथा-वह नष्ट हो जायगा । (पृ० 5६) - == 
`¦ परन्तु यह कथन भी.निःसार है; क्योंकि आज सर्वत्र ही औद्योगिक क्रान्तिः 
हो चुकौ हैं । अपने अपने विकास में; सब लगे हैं। वैसे' अनेक देशों की पुञ्जी 
मारत. में लग ही रही है । बाहर के विशेषज्ञ भी यहां आये हैं। अंग्रेज. लोग 
पहले यहां'पर हुकूमत करते थे, व्यापार की दृष्टि'से ही - भारत में आयें थे । 
परन्तु व्यापार करते करते ही वे यहां के शासक बन गये थे। समाजवादी 
दृष्टिकोण से विदेशी, स्वदेशी समी पुञ्जीवादी शोषण करते. हैं। अतः राष्ट्रके 
साघनों. का उपयोग कर देश की ही. सम्पत्ति. बढ़ानी. चाहिए .। दूसरे देशों से 
उधार के रूप में भी पूञ्जी लेकर लगायी , जाती- है । वैसे विदेशी विशेषज्ञों 
का . भी उपयोग किया ही जाता है। बेकारी दूर करने के लिए 
विविध विकास योजनाओंमें विदेशी पुञ्जी का प्रयोग भी शामिल-है । 


लन ~ 


` _. “राजनीति अथोग्यों का द्वार नहीं 

ˆ कहा जाता है कि, “समाजवाद लक्ष्य है, पुञजीवाद प्रक्रिया है ।” परन्तु 
इसी भुस्तैक के आरम्भ में कहा गया है किं समाजवाद बादशाह के झूटे कपड़ों 
जैसी एक असंभव वस्तु है । श्री रजनीश जी कहते है कि पुञ्जीवाद श्रभ को 
सम्पत्तिमें बदलने की प्रक्रिया है । पूञजीवाद कोः विकसित -होनेका मौका दिया 


ड 
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जाय तो वह सारे श्रमं को सम्पत्ति में बदलने का' मार्ग 'खोज ल सकता है। 
लेकिन समाजवादी सब राज्यके हाथमे देने को तय्यार हैं। परन्तु राजनीतिज्ञ 
से ज्यादा अयोग्य पृथ्वीपर कोई नहीं । जो आंदमी किसी भी बाजार में जूता 
बेचने की दुकानपर भी नहीं रखा जां'सकता, 'वह' शिक्षामन्त्री हो सकता है! 
क्योंकि शिक्षा मन्त्री होनें का योग्यता से कोई सम्बन्ध नहीं । राजनीति एक 
भात्र अयोग्यों के ` लिए द्वार है ।' उसमें कोई भी आदमी जो सिफं एक कला 
जानतां हैं कि दशं बीस' आदमियों को अपने पीछे इकट्ठा कंर सके, शोरगुंले 
मचा सके, वह आदमी राजनीति में योग्यं हो जाता है। फिर वंह शिक्षां 
भन्त्री बनेगा । वाइस चान्सलर, 'शिंक्षा' शास्त्री 'उसके आगे पीछे चक्कर 
काटेगे । बह आदमी अंगृठेसे दस्तखंत' करके शिक्षा संचालित करेगा । जिसको 
भेडिकर्ल साइन्संका कुछ भी पता नही, वह स्वास्थ्य पर मुल्कका माग दशन 
करेगा । इसी तरह वही रॉजनीतिज्ञ घन को भी अंपने हाथ में . लेनी 
चाहता है ! :पर ऐसे . लोग मुल्क को दिवालिया बनां कॅरे' ही दमे 
लेंगे ।” (पृ० ८६-९६०) | | 

उक्त बाते अंशतः सत्य भी है । फिर भी सम्पूर्ण राष्ट्र को अपने पीछे 
चलाने की एक कला तो है ही । आखिर इसी कला से तो आप भी आचार्य 


और अंब भगवान बन गये । अन्यथा क्या आपने वेद शास्त्रों का अध्ययन 


किया है? किसी दंशन का साङ्गोपाङ्ग अध्ययन किया है क्या आप में-- 
“आ चिनोति च शास्त्रार्थ माचारेत्स्थापयत्यपि । 
स्वयमाचरते यस्मात्तस्मादाचायं _ उच्यंते । 


- यह आचार्य का लक्षण है ? 


-. . “ऐव्वय्येस्य समग्रस्य धर्मस्य यशसः श्रिय 
ज्ञान वैराग्ययोश्चैव षण्णांभग इतीरणा। 
के अनुसार षडभग वाले हैं? 
= “उत्पत्ति प्रलयञ्चंव, मूतानामार्मतगतिम्‌.। . - 
वेत्ति विद्यांमविद्याञ्च स वाच्यो मगवानिति।” 
के अनुसार आप भग़वान हैं ? 
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, कहा जाता है कि, 'जनताके चुने हुये प्रतिनिधि पालियामेंट बनाये + परन्तु 
: है शिक्षा मनत .या स्वास्थ्य मन्त्री त बचे.। हा:ूरे-मुल्क से खोज कर किसी 
ग्रोग्य शिक्षा शास्त्री को शिक्षामन्त्री एवं योग्य चिकित्सा विशेषज्ञ को स्वास्थ्य 
सस्ती बनाये-। गणतन्त्र जब तक गुणातन्त्र से नहीं जुडगा तब तक वहू नास” 
सझी की क़हानी है । जनता को अपना प्रतिनिधि चुनने का हक ह+ परन्तु 
स्वास्थ्य मन्त्री चुनने का अधिकार जनता - को नहीं है । हां जनता के प्रतिः 
निधि योग्य स्वास्थ्य मन्त्री-की खोज करे । कैबिनेट और मुल्क के शासन का 
हके विशेषज्ञों के हाथ में होता चाहिए। जब तक एक्सपर्ट एंव गुणवानों के 
हाथ में राज्य नहीं होगा तब तक सबके लिये-खतरा ही है। आज छोटी 
सी छोटी ज्ञीज़ के लिये विशेषज्ञ होते हैं । पुराना जमाना गया, जब वैद्य सब 
कुछ जानता था । वह बिना रोगी से पूछे ही नाड़ी. देखकर दवा देता था । 
किसी डाक्टर के पास कोई औरत आंख दिखाने गयी । डाक्टर ने भीतर लें 
जाकर एछा आपकी किस आंख मे तकलीफ है । औरत ने कहा बायें आँख में; 
डाक्टर ने कहा माफ करिये, मैं दांयी आंख का डाक्टर हूं । बांयी आंख का 
-डाक्टर आगे.है । एक आंख भी कितनी बड़ी बात है कि असल में दो आंख 
को डाक्टर भी ज्यादा दिनं नहीं चलेगा । एक आंख की इतनी बड़ी घटना 
हैं, इतनी बड़ी जटिलता है । लेकिन जिन्दगी का जो सबसे जटिल तन्त्र 
. है राज्य, वह अविशेषज्ञों के हाथ में है। वे मुलक को बरबाद करते चेले 
जायेंगे । उनका मन होता है सबपर कंब्जा कर लें। घनकी ताकत मेरे हाथ 
में हो ! उद्योग भी मेरे हाथ में हो । धर्म मी मेरे हाथमें हो । विज्ञान भी मेरे 
हाथ में हो। अगर उसकी चाह पूरी की गयी तो खतरा होगा। अतः गुण- 
तन्त्र गणतन्त्र के माध्यम से चलना उचित है । आज नहीं कल सारी दुनिया 
में जहाँ मी समझ 'बढ़ गयी है, वहाँ विशेषज्ञ मूल्यवान होता जा रहा है। 
आज नहीं कल इस बातकी बहुत संभावना है कि 
ज्ञानी है, उसके हाथमें सब चला जाय ।” (पृ० ३ कक 
यह ठीक है; योग्य व्यक्तियों के हाथमें तो शासन तन्त्र होना ही चाहिए । 
पर सारी दुनिया में पुञ्जीपति ही योग्य हैं, यह भी कैसे कहा जा सकता है। 
आज कोई नयी बात तो नहीं है। सदा से ही: श्रम सम्पत्तिं कें रूप में परिः 


» 


बँ 
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वर्तित होता रहा है। सभी लोग श्रम से ही नोकरी क्रके घन पैदा करते.हैं,#: 
खेती करके: घन पैदा. करते हैं व्यापार करके धन-पैदा करते हैं ॥ आपके: 
अनुसार पूञ्जीवाद पचास साल में ऐसी मशीन तय्यार करा लेगा, जब सम्री 
श्रम एवं श्रमिक बेकार हो जायेंगें। श्रमिक से अनन्त गुणित मशीन की शक्ति 
है । उसके सामने श्रमिक और उसके श्रम का कोई महत्व नही । फिर पूञ्जी+ 
वाद श्रम का उपयोग क्‍यों करेगा 

वस्तृतः रजनीश की बाते आपस 'में टकराती हैं । नीति शास्त्रके अनुसार 
राज्य प्राप्त करना एक बड़ी दक्षता एवं नीतिञ्ञता हैं। जनता को वश में 
करके राज्य तन्त्र पर अधिकार प्राप्त करना स्वयं में एक बड़ी बुद्धि मानी है 
सभी मनुष्य सब विषय में दक्ष नहीं होते एक चिकित्सक घड़ी का पुर्जा 
बनाने में अयोगव ही हैं । एक इञ्जीनियर अपने लड़के की चिकित्सा नहीं कर 
पाता । संसार में कोई व्यक्ति अयोग्य नहीं है । केवल प्रयोक्ता पुरुष ही दुलेंभं 
होते हैं। कोई अक्षर अमन्त्र. नहीं, कोई मूल, ठृणं, वीरुध, वृक्ष, लतांदिं 
अनोषंघ नहीं.। केंवल कोई जानकर यथायोग्य प्रयोग करने वांला दुलभं 
होता है 

“अमन्त्रमक्षरं नास्ति नास्ति मूलमनौषधम्‌ । 
अयोग्यः पुरुषो नास्ति योजकस्तत्रदुलंमः । 

इसीलिए पढ़ने पढ़ाने वाले तथा अन्य शास्त्र चिन्तक व्यसनी एंव मूर्ख ही 
होते .हैं । जो क्रियावान युक्ति एंव शास्त्रों से निश्चित अर्थं -को क्रियान्वित 
करता है, वही बुद्धिमान होता है। अतः कई अक्षर न जानने बाले लोग मी . 
शिक्षा शास्त्रियों का उपयोग करना जानते है । अन्यथा अयोग्य व्यक्ति, योग्य.. 
शिक्षा शास्त्री एंव योग्य चिकित्सक को ही कँसे समझ पायेगा ? फिर जब - 
आपके अनुसार दाँयी नेत्रका विशेपज्ञ वायीं नेत्रका विशेषज्ञ नहीं हो सकता, 
तो किंसी दांये नेत्र के विशेषज्ञ को मी स्वास्थ्य मन्त्री केसे बनाया जा सकता 


` है? क्योंकि चिकित्सा के अन्य सैकड़ों विभागों के लिये तो वह भी अयोग्य 


ही रहेगा । किसी संस्कृत के महान्‌ विशेषज्ञ को शिक्षा सन्त्री कैसे बनाया 
जायगा; क्योकि शिक्षा के अन्य सैकड़ों विषयों में अविशेषज्ञ ही रहेंगा । एकः . 
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व्यक्ति दो चोर विषयों' को विशेषज्ञ . होने पर भी सैकंड़रों विषयों में अंविशेषज्ञ 
याँ अंनंमिज्ञ रहंतां ही' है अतः नींति निंपुंण ' व्यवहार दाहंनिक सर्वार्थ- 
दंशिनी प्रज्ञा से ही विशेषज्ञों का'भी उपयोग. करतां हैं । विविध विद्यावान्‌ - 
उसके पास उपस्थित होते हैं ।' वस्तुतः अभी तेक लोकतन्त्र भी विकसित नहीं 
हों पायां । तंमीतों उसमें ऐसे अयोग्योंका सन्निवेश हो पाता हैं।। कई. पुञजी- 
थति भी कुछ भी बिना पढ़े करोड़ों रुपये कमा लेते हैं। कई पढ़े लिखे उंनकी 
चाकरी”करते हैं ओर॑-उंनके सामतेः झख।मारते हैं । (वहीं: पूऊजीपति. पालिया- 
मेंढों पर कब्जा करके! रखते हैं।।।रेपग्रोंके ब्रलपर यां अन्वविदवास के बल पर: 
कुई गिष्रेः सीं एम०-पी०):एम७एल% ए० हो जाते है। | 

लोक़तन्त्र में भी पर्याप्त सुघार अपेक्षित है । सबसे, पहली बात यह है कि 
चुनने वाली जनता. राष्ट्रहित. और आत्महित समक्ष सके और भले बुरे को, 
योग्य अयोग्य को; पहचान सके । स्वाथंग्रस्त:नः हो । कोटा और लाइसेन्स के; 
सोस में, शराब की नशा में अपने बहुमूल्य वोटका दुरुपयोग न करे। वोटरों 
की; योग्यता शिक्षा एंव , चरित्र की स्थितिं निर्धारित होनी चाहिये । प्रत्याशी 
एंव उम्मीदवारों की शिक्षा, योग्यता एवं चरित्र की स्थिति चाहिए । निर्वा- 
चन मंहगा न हो । प्रत्येक, नागरिक. के पास निर्वाचन व्यय के योग्य घन हो । 
तभी योग्य व्यक्तिसो का संकलन हो सकता. हैं। .. 

वेद, रामायण, मंहाभारंत, तथा मनु, शुक्र, बृहस्पति आदिकोंके अनुसार 
तो राजा को ही योग्य घामिक सदाचारी बनाने पेरें ही पूरा बल दियो गया 
है थोड़े से व्यक्ति तंग्यार भी किये जां सकंते हैं । परन्तु हर पांच साल में 
हजारों योग्य लोगोंको ढूंढ निकालना भी सहंज कामं नहीं. है । किसीभी पार्टी 
या सरकार में कुछ ही मुख्य व्यक्ति होते हैं, जिनकी बुद्धि और नीतिकी प्रधार 
नता होती है ओर लोंग केवल उनके: अनगामी होते है। यदि पूञ्जीबाद से. 
बेकारी बेरोजगारी बढ़ेती है तो सम्पत्ति समाज के हाथमें जाना ठीक़ ही है। 


` जाति जन्मना होती है 
रजनीश कहते हैं कि, “कोई जन्म से ब्राह्मण नहीं होता । मनृष्य चार 
अकर को होता है, यहं बड़ी कीमती अन्तदृ ष्टि हैं। पर जन्मं से मानना भूल 
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हैं । कुंछ लोग ऐसे ' है धन की. खोज ही: जिनकी. आत्मा/हैं । शक्ति" क़ीं 
क्षोज किसी की आत्मो: है'। श्रम की खोज एंव-ज्ञान कीः खोज ही 
किसी की. आत्मा है । कुछ लोग धन पैदा .करे सकते हैं; पर ज़रूरी नहीं कि 
धनिके को बेटा ही घन पैंदा:कर सकता है । पर ज्ञान: की खोज. करने वाला 
माक्स जैसा ब्राहणः हो सकता है . दुनिया .में विचार-का जन्म बिना. ब्राह्मण 
के नही हो सकता । शुद्ध राजनीतिज्ञता क्षत्रिय में हीं हो सकती है | श्रमः की 

खोज करने वाला शुक्रहै.। [पृः 8९-8३]. , 7.7 किए आत 57 
` यह सब निमू ल है । कारेण किं 'ब्राह्मंणादिनांमे वैदिके संस्कृति के हैं। 
ईसायी, मुसलिम, जैन, बौद्ध आंदिं ज्ाह्मणांदि भेद नहीं मानते. हैँ? वैदिक घं्म 
में जहां ब्राह्मणादि की चर्चा हैं, वहाँ जन्मना ही ब्राह्मशादि: मान्य हैँ। 
“ब्राह्मणोऽस्य मुखमासीत्‌---- - पद्मया घूद्रोप्कायत्‌ 2... -.. 
` इससे स्पष्ट हैं कि'विरोट पुरुंष के मुंख सें «ब्राह्मण, बोँह से: क्षत्रियं, 
ऊछ से वैश्य, पैर से शूद्र का जन्म है। मनुं-ने--मुंख वाहुरूपंज्जानाम्‌ 
इस वचन के आघार पर मन्त्र-के अनुसार अ्ॉह्मणादि को मुखादि से 
जन्य कहा है । अतएव वैदिक धर्म में ब्राह्मणादि जन्मना जातिके अनुसार ही 
संस्कारों का विधान है |. इतना ही क्यों, जातकमें नामकरणादि संस्कार में 
भी जाति का उपयोग. होता है |. वाल्य पस्चात, उपेनयैने संस्कार आदि भी 
ञ्राह्मणादि जाति के अनुसार होता है। उतनी छोटी. अवस्था में गुणों तथा 
कमों की क्षमता का ज्ञान संमव ही नहीं है । राजसूयादि, यों में जन्मना 
जाति ही विवक्षित है। परन्तु जिन्हें यह सब मान्य नही, उनका ब्राह्मणादि 
नाम से कुछ प्रयोजन भी नहीं है । अंक चट त आदि के नाम से भी वह 
विभाग हो ही सकता है। SS SE 


. इसके अतिरिक्त यदि किसी. में प्रतिमा जन्म. जात है तंब जाति क्यों नंहीं 
जन्म जात हो सकती ? गुणकर्म सदां सबके: एक से नहीं होते । यदि गुण.प्कमे 
आदि से जाति का निर्णय होगा: तब-तो कुछ निर्धारण ही न होगा ।. एक ही 


| [. २१८; [ 


व्यक्ति पढ़ने लिंखते में लगेगा त्रौ ब्राह्मण, कुत्ता मारने के लिये दण्ड उठायेग्रा- 
तब क्षत्रिय, नोनःतेल. खरीदने जायगा, तो वैज्य, श्रम्न करेगा, तो शूद्र होगा।. 
प्रायः प्रत्येक व्यक्ति को,ज्ञाति, शक्ति, घनं और श्रम की अपेक्षा रहती ही हैं-।. 
ऐसी स्थिति में कीन बेरा होगा ? यह कर्मा निर्धारित नहीं हो सकता । यदि: 
गुण कमं. बदलने के साथ जपति : बदलती जाय तब्रः वह व्यवस्था नं होकर. 


अव्यवस्था होगी।' 5 ` ` 


समाजवाद सुतरां योग्यताके अनुसार व्यवस्था करता. ही है । फिर रोक 


क्यों ज्ञगायेगा ? इ: ईर खोज. वजित है, यह कहना निमू'ल है। अगर 
कई जीज हैं तो उसकी सरोज कहीं भी वर्जित नहीं है।. “रुसमें वह जो बुद्धि 
थी; चो घन'पैद्रा करती थरी, प्रक्तस- सालसे उसे रोका गया । समाजेंवाद इन 


शक्तियों को स्वतन्त्रता नहीं देना चाहता है। (पृ० ६४) । यह संब निरर्थक ः 
है। रूस ने विज्ञान की खोज की है। अमरीका को उससे हाथ मिलाने को 


बाध्य होना पड़ा हैं । लाभदायक वस्तु के बचाने.. का प्रयास किया जाना 
उचित है । 'रन्तु-शोषर को, ब्रीमारी को-बचाये रखने: की आवश्यकता नहीं 


होती स्स की दृष्टि में परुञ्जीवाद शोषण है, बीमारी है। ज्ञान की खोज,. 


शंक्ति.की खोड, घनकी खोज, किसी देश की. अपेक्षा रूसमें कम नहीं है । 


बनिये का था । बनिया कम्प्रोमाइज चाहता है। गांधी नेतृत्व का परिणामः 


देश का वंटवारा था । इसीलिये मरी हुई, कटी हुई आजादी मिली । अंग्रेज 


बेचा. सकी । गांधी भी और अग्रे के बीच 


एक इनरकम्यून-आन्तरिक संबंध . 


-ई) 


[ २१९ ] 

हो गया । दोलोंका समझौता हुवा परन्तु आजादी गुलामी से बदतर मिली; | 
वस्तुतः आजादी मांगी नही जाती; ली जांती है, छीनीं जाती है । वह समझौते 
से, वार्ताओं से नहीं मिलती । जब आजादी ली जाती है तो उसमें एंक 
जिन्दगी होती है उसके खून में गति होती है।  ' : i 
. महावीर क्षत्रिय थे । जैनियों के चौबीस तीर्थङ्कर क्षत्रिय थे। लेकिन 
जैनी कोई क्षत्रिय नहीं । वे संबं बनिये हैं । क्योंकि बनिये की - अहिंसा अंपील' 
केरे गंयी । जो मुल्क के भीतर बंतिया दिमाग था, उसने कहा यह आदमी 
ठीक कहता है--क्योंकि न हम हिसा करेगे, नं दूसरे हमारी हिंसा करेगें ४ 
अंचती है यह बात ।” (पृ०् ६६-६७) ' [ i 

परन्तु यह असंगत ही है । क्योंकि जैन, बौद्ध दोनोंमें वण व्यवस्था मात्य 
ही नहीं हैं । उनके मतानुसार सब मनुष्य हैं, न कोई क्षत्रिय है न कोई वैश्य 
अतः महाबीर क्षत्रिय ये, ऋषभदेव क्षेत्रिय थे, यह कहना स्व सिद्धान्त विरोध 
ही है । उततके यहां वर्ण व्यवस्था का कोई प्रयोजन नहीं । वैदिक हिन्दुओं में 
ही वर्ण व्यवस्था है । उनके ही यहां इसका उपयोग मी है । क्योंकि वैदिकः 
कर्मकाण्ड वर्ण के आधार पर प्रवृत होता है। ब्राह्मण जाति ही वेदादि के 
अध्यापक हो सकते हैं। वेदज्ञ क्षत्रिय भी वेदाध्यापक नहीं हो सकते । जब 
मनुष्य मनुष्य समान है, तब उनमें कौन वैश्य ? कौन क्षत्रिय ? यदि ऐसी 
कोई जन्मजात विशेषता मनुष्यमें हो सकती हैं, तब तो जन्मना जाति मानना 
ही उचित है | तभी युद्ध के लिये एक एक क्षत्रिय मिल जायेगें। एक एक के 
लिये छानबीन करने में सैनिक संगठन ही न बन पायेगा । कर्म भी उसी के 


आघार पर चलता है । मल्लाहका लड़का ही नाव चलाना अच्छा जानता है, 


पक्षी का बच्चा उड़ना जानता है। मछली का बच्चा तैरना जानता हैं + 
लड़ने वालेका लड़का लड़ना जानता है। व्यापारीका लड़का व्यापार जानता 
हैं, सोनार का लड़का सोनार, लोहारका लड़का लोहार होता ही है। अलग 
से क्षत्रिय दिमाग, ब्राह्मण दिमाग, बनिया दिमाग, समझना असं- 
भव ही हैं । र. s | 
इसी तरह वैद पढ़ने वाले का लड़का वेद पढ़ने में कुशल होता है. 
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आश एक-एक व्यक्ति का. दिमाग समझने में वर्षों बीतःजायेजें । फिर कबं 
कीति आहार, क्षत्रिय, वैश्य: शूद्राहोनेः को सटिफिकेट-देगो ? ¦ फिर कबं. व्रेदं 
पढ़ते, युद्धसीखने; व्याप्रार:करनेः में! लगेंगा।.करनेपर' ही दक्षता, अदक्षता कां: 
भी निर्णय होगा । उसके आघारपर॑ पुनः नया :रद्दोबदलं किया जाय तो. जीवन 
ही: समाप्त हो ज़ायुगा । . यह ठीक:हैकि कमी ब्राह्मण के लड़के वेद नही पढ़ 
पाते । परन्तु यह असावघानी का दोष है।;उत्तम संस्कार, उत्तम, वातावरण | 
होते पर अवसः ही अह्मण का, लड़का वेद पढ़ता -है,। :क्षत्रिय: काः लड़का युद्ध 
निपुण -होता है ।.वातावरण: एंव संस्कार का सुधार करने से जन्मना- जाति में 
सुधार अधिक संभव हैं। इसीलिये लड़ाकू जातियां प्रसिद्ध, हैं. उत्हीं: में , से 
योग्य योद्धा निकलते हैं । क्षत्रिय मी समझौता बादी होता है। वैश्य ही नहीं। 
पाण्डव कौरवं दोनों क्ष्यं थे, फिर भी समझौते का भेरसक प्रयास किया । 
शी कष्ण को दूत बनाकर भेजा गया | युद्धतमी उचित 'होता है जब उससे 
वेहंतर दुसरां कोई रास्ता नहीं बचता । नीति झास्त्रने' भौ सन्धि 'न हो सकने 
पर ही विग्रह की अनुमति दी है। अहिंसा नीति अपनानेसे अंग्रेजों द्वारा गांधी 
की सुरक्षे उचित-ही थी । हिंसक की ही हिसा में ही विरोधी की भी प्रवृत्ति 
होती है । योग शास्त्रके अनुसार तो अहिसा अतिष्ठा हो जाने पर अहिसकके 
समीपं में आने वले परस्पर विरोधियों में भी” हिसा की प्रवृत्ति नि हो 
NESE NO ND तन जद 
ir, रा गांधी जी की अहिंसा उतनी नहीं प्रतिष्ठित हो पायी थीं, तथापि 
विरोधी अंग्रेज भी उनकी अहिंसा नीति की कद्रकरते थे । यदि अहिंसा बनियों 
कौ ही-पसंन्दे हो सकती थी तो आपके अनुसांर क्षत्रिय महात्रीर और जैनियों 
के २४ ती्थंड्रों ने अहिसाक को अपना धर्मे क्यों बंनाया ? आपके अनुसार 
या तो बे आहस नहीं हो सकते या तो क्षत्रिय नहीं हो सकते । 

आपकी वह कहानी भी आपके विपरीत ही हैं, जिसंमें कहां गया है कि 
मूँठ वाले राजपूत ने ऊंची मू'छ वाले बनिये से कहा, मूछ नीची करं नहीं तो 
यह तलवार संभाल, निपटारा हो जाये । बनिये ने कंहा ठीक है। अगर हम 
लोग मर जायेंगे, बच्चे स्त्री परेशान होंगे । तू जा पत्नी और बच्ची का 
सफ़ाधा कर आ. मैं भी सफाया कर आती हूं ॥ फिर हम दोनों 


$) 
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लड़ । फिर कोई डर नहीं । क्षत्रिय ने कढ़ा बिलकल ठीक और 


क्षत्रिय ने. जाकर फैसला: क्र, दिया । बाहर आकर खड़ा हो गया तो 
उस बंनिये ते कैंहा मैंने सोचा क्यों नाहक झगड़ा करें; मूछही नीची कर 
लेता हूं।” (पृ० ६७)। परः येदि येही रांजपूती है, यही क्षत्रियत्व हैं तो कहना 
पड़ेगा आप की, दृष्टि. में मूर्खेतो:हीं रॉजंपूती हैं और आंप-इंसी कोटि में भगत 
सिंह और सुभाष को रखता चाहते हैं ओर क्यों जैनों कें तीर्थड्कर भी इसी 
कोटि के-थे 2 । ``. Be MT id sets 
वस्तुतः क्षत्रिय, केवल योद्धा एबं जोशीला ही नहः; -किन्तुः बुद्धिमान एंव 
नीतिज्ञ भी होता है.। जो किसी दुश्मन की संलाह पर निरर्थक बच्चों, स्त्रियों 
का संफाया करे; यह क्या आदर्श क्षत्रिय हो सकेता है ? जोश एवं होश दोनों 
ही के .बिना . कोई लंड़ाथी!जीती नही. जा सकंती। जोश में वेहोश हो 
जानाः मूर्खता! ही है। गांधी जी ने ऐसी मर्खता का विरोध किया थां। 
गांधी जी की. अहिंसा को हिन्दू भुसलिम- दंगों -का मूल कारण कहना 
बेईमानी है और लोगों को गुमराह करना है । गांघी-जी सें पुषं 
सदियों से इस . देश में हिन्द्र मुस्लिम अनबन थी। जैसे आपं कहते हैं-+- 
अंग्रेजों के विरुद्ध हिन्दुस्तान में घृणा की भावंना थी उसको अहिंसा द्वारा 
दबाना अनुचित था । यही बात मुतलमाचों के प्रति भी कही जा सकती थी । 
अंग्र ज विधमी और विदेशी थे बैसे ही सावरकर आदि की दृष्टि में मुसल- 
मान भी विधर्मी. और विदेशी थे । अतः वे लोग भी अहिंसा के द्वारा उन्न 
घृणा को भी दवाना अनुचित कह सकते थे। वस्तु तस्तु यह दोनों भावनाओं 
मावीतिरेक का-ही परिणाम है.। समझौते का मार्ग सर्वथा श्रेष्ठ है। परन्तु 
अपने वास्तविक अधिकारं को खो देना समझौता: नहीं है। यह समझौता 


करने वालों की कमजोरी थी जो उन्होंने लंगड़ी आजादी लेकर समभौता 


किया । किन्तु यह हिन्दू मुसलमानों की अपनी कमजोरी थी जो देश की 
अखण्डता को न बचा सके । इस कमजोरी के कांरंण यदि हिन्दुस्तात लड़कर 
भी आजाद हुआ होता तो मी अखण्डता नहीं बचा सकता था। पाकिस्तान 
में ही क्यों विभाजन हुआ ? बंगला देश क्यों बंना ? मुजीब क्यों मारे गये ? 
कया यह सब अहिसा और समझोता का परिणामं है ? का 
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.. गांधी जी की व्यक्तिगत आलोचना अनुचित. “ 
. श्री: गंधी जी के जीवन के सम्बन्ध में-रंजनीश ने बहुत सी निरर्थकं बातें 
-उठायी हैं! परन्तुःव्यक्तिवादों प्र विचार करना निरर्थक ही है। वे कहते है 
“हिन्दुस्तान में अंग्रेजों के प्रति्हज घृणा पैदा हुयी थीं । वह दब गयी 
"क्योंकि गाँघीजी चौरा चौरी की घटनासे फौरन पीछे हट गये। उस दबाव की 
खजह से हिन्दू मुस्लिम, दंगे हुये । अगर हिन्दुस्तान अंग्रेजोंसे सीधा लड़ता तो 
झि मुस्लिम दंगे कभी न होते । जब हम लड़ न पाये ओर घूणा इकट्ठी ही 
गयीं तो कहीं: न कहीं वह निकलेगी । तो हमें रास्ता खोजना' पड़ा । हिन्दु- 
मुस्लिम दंगे. हुए, लोग समझते हैं कि उन्होंने रोकने का प्रयत्न किया था। 
'पर्‌ मेरी दृष्टिमें परोक्ष खूपसे वे ही सब दज्गौके जिम्मेदार ये। मानव शास्त्र ध 
'के-अनुस्ार जब हिंसा सब तरफ से रोक दी गयी, जो स्वाभाविक थी कि 
हिन्दुस्तान आग लगा देता अंग्रेजी सल्तनतको फेंक देता उन्हें मुल्कके बाहर । 
बह. सब वेग रोक दिया। वह धूणा कहां से निकले । दफ्तर में काम करने 
चाले को मालिक डांट देता है । उसकी तब्रियत होगी मालिक की गर्दन दबा 
दे. । लेकिन मालिककी गर्दन कैसे दवायेगा ? हंसवा रहेगा, मुस्कराता रहेगा 
पर वहसि जाकर कोई न कोई बहाना बनाकर, वह क्रोध औरतं पर उंतारता 
हैं । वह गर्दन पकड़ता हैं औरत की । ठीक-करना था मालिक को पर वह 
दीक करने लगा औरत को । नाली बन्द कर देगें तो घर भर में गन्दंगी फैल 
ज्ञायगी । हिसा है, उसका वहाव भी चाहिए । अगर वह ठीक जगह से न 
जायगी तो गलत जगह से बहेगी । पत्नी अपना क्रोध बेटे पर उतारेगी, बेटा 
गुड़िया का टांग तोड़ेगा । i । 
. गाँधी ने हिन्दुस्तान की हिसा रोककर दमन पैदा किया । वह अंग्रेजों 
की तरफ बही होती तो शानदार मुल्क पैदा होता । हिन्दुस्तान, पाकिस्तान 
'हो सुल्क न बनते । लड़कर तलवार पर वार आ गयी होती लड़कर हमारी , 
सिल्दगी सें रस, उमंग, आ गयी होती । वह चहीं हो पाया तो हमें तलवार ˆ 
चलानी पढ़ी । पड़ोस में फिर हिन्दू सुसलमाजन.टकराग्रे। १५ अगस्त ४७ के 
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चांद दश लाख लोग मारे गये । उसका जिम्मेदार कौन ? लौग बहुत बेईमान 
है । कोई कहता है अंग्रेजों ने भड़का दिया, जिन्ना ने भड़का दिया बोस्तव में 
किसी ने नहीं भड़काया । हिन्दुस्तान के मन में आग थी, उसको निकालने का 
मौका नहीं था.और जब हिन्दुस्तान बंटा एक मौका मिल .गया । सैकड़ों वर्ष 
से गुलामी की पीड़ा थी ।.उसके बंटनेका कोई उपाय नहीं था और दश लाख 
मरे। अंगर दश लाख लोग ही मरने थे तो अंग्रेजों से हम कभी का देश्च॒ छीन 
लिये होते । अंग्रेज दूसरे ही दिन हिन्दुस्तानमें-न होते ।” (पृ०९८-६६-१०.०) 
` उक्त बाते अत्यन्त अनर्गल और बेतुकी हैं। यह कौन समझदार स्त्रीकार 
करेगा कि कोई व्यक्ति बुइमन से पीटता है तो वह अपने मित्र पर कोधः उता- 
रंता है । हिन्दुस्तान. अंग्रेजों से लड़ता, पर क्या ईट, पत्थर से, बांस की 
लाठियों से लड़ती ? उसके पास कोई आधुनिक अस्त्र शस्त्रं. नहीं थे ? स्वतन्त्र 
होनें के बाद भी हिन्दुस्तान लड़ा था चीनसे, क्या दशा हुयी ? क्योंकि आध- 
निक अस्त्र शस्त्र नहीं थे। यहां तो मशीनगन. बनाने वाले कारखानों में 
चाल्टियाँ बनने: लगी. थीं.।: उस समय तो बिल्कुल अस्त्र शस्त्र न थे। यदि 
हिन्दुस्तान आप जैसे लोगो की सलाह से लड़ता तो, कितने मरते इसका क्या 
हिसाब, हिसाब भी नहीं हो सकता था। अहिंसा के द्वारा गांधी ने तो अस्त 
शस्र सम्पन्न अंग्रेजों को पंगु बना दिया । सत्याग्रहियों पर अस्र नहीं चला 
सकते थे । कभी चलाते थे तो शमिन्दा होतेः थे दुनियाके सामने । काम, कोध 
हिसा आदि का निरोध: कल्याणकारी होता है। परन्तु रजनीशका दिमाग तो 
“उल्टा ही है। वे तो काम को रोकने को भी अनर्थ का हेतु मानते हैँ। . 


हिन्दू शास्त्र तथा जैन, बौद्धों के आश्रमों द्वारा भी इन बातोंका समर्थन 
नहीं हो सकता है | कञ्चित वेद तो वैंदिकी हिंसा को हिंसा नहीं मानते । 
हत्यारे को फाँसी देना, आततायी का बघ करना, हमलावर दुरमन का वघ 
करंनां उनकी दृष्टि में पाप -नहीं है। परन्तु जैन, बौद्ध तो अपराधी की 
हिंसां को भी हिंसा ही मानते हैं। बैदिक भी निवृत्ति मागे में तो “अक्रोघेन 
क्रोधम्‌; अकोध से कोधको जितने का उपदेश करते हैं। 


` मलमूत्र के वेग का धारस्त करना हानि कारक होता है। परन्तु :काम, 
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क्रोषः का वेग, हिँताःके.वेग का .घारण कल्याणकारी ही होता है। _ इसके 
सैकड़ों उदाहरण शास्त्रों में. मरे,पड़े.हूं। . . . - 


Mipsis fit. “MT: आह 


`` ` उचित (दबाब. डौलता हिसा नहीं 


इहु जाता हैं कि, “वैश्य का अपंनो ' उपयोग हैं” वह अपनी : जगह 
बहुत कीमती हैं। ब्राह्मणं मां बहुंत कीमती है । ` परंन्तुं समाजवादः इन 
संवंको लीप पोत देनाःचाहता है । मनुष्यों में जो-;विभिन्‍नः टाइप हैँ: उनको 
पोछे डालना चाहता हैशब्वहा कहता हैःकिं.' मनुष्य एक है:। _ ( घृ० १.००) 
परन्तु जैन बोद्ध एवं रजनीश एवं उनके .साथी भी तो वर्ण, व्यवस्था, के विरोधी 
ही हैं। इनेकों जाति पांति कुछ: भी मान्यं नहीं. है । यदि . कोई स्थायी जाति 
व्यवस्थां, वर्ण व्यवस्था -नहीं मान्य हैः ` तो “बातः वही होगीं.। समाजवादी 
पूञ्जीवादी दोनों हीं समान ही है । दोनों भौतिकवादी$ -दोनों शास्त्र विरोधी 
यदि वैसी स्थितिः में: भी कोई वैर॑य दिमाग, क्षत्रिय दिमांग या ब्राह्मण दिमाग 
उभड़ेता है, तो वहे किसी. वाद - में उमड़ सकेगा। स्वाभाविक उभाड़ किसी 
के रोके इंक नहीं सकता है.। जाति भेद, वर्णभेद, शास्त्र 'प्रामाण्य, मान्यता न 
होने सें कोई भी अच्छा उमाड़ कहीं सफल नहीं हो सकता । 
यह कहा जीता है कि, 'अंगर मैं किसी से कहूं. कि .मेरी बात मानो नहीं 
तो मैं छरा मार दू गा, जैसे यह हिंसा है। वैसे हीं मेरी बात मानो नहीं तो 
मैं अपने को छंरा मार लगा यह भी हिसा ही है। ऐसे आमरण उपवास के 
द्वारा कोई बात किसी से मानने का आग्रह करना भी हिंसा ही है। खुद 
मरने की घमकी तथा दूसरों को मारनेकी धमकी हिंसा है ।”(पृ०१०१) 
अवश्य यह बात विचारणीय है। क्या दबाव डालना ही हिंसा 
हैं? थां अनुचित दबाव डालना हिसा? स्पष्ट. है कि अनुचित 
दबाव डालना ही हिंसा है। उचित दबाव डालना अहिसा ही है । 
“पुत्र शिष्य का शिक्षा के लिये ताडन करना भी अहिंसा ही है। पंचा- 
यत या न्यायालय के द्वारा विरोधी पर दबाव डालकर भी अपना हक प्राप्त 


EE 
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करना अहिंसा ही है। विचार विनिमय द्वारा या मध्यस्थ के निर्णय से विरोधी 
को अपना विचार मानने को वाध्य करना भी हिसा नही' है। इसी तरंह 
अनशन द्वारा विरोधी को उचित बात मानने के लिये भी वाध्य करने 
अहिसा ही है । जहां विरोधी मदोन्मत्त होकर औचित्यानौचित्य विचारने के 
लिये ही तय्यार न हों, वहां आत्मसंयम द्वारा उसे विवार के लिये वाध्य 


करना अहिंसा ही है। दूसरों को भोजन न करने देना और स्वयं भोजनं ने 
'करना दोनों -समान नही है । स्वेच्छया एकादशी आदि ब्रत किया 


जाता है। जैन साधु तो सैकड़ों दिनों का उपवांस करते हैं । इसे वे अहिसा 
ही मानते हैं । परन्तु वही जब दूसरों को न खाने दे तो वह अंवश्य ही हिसा 
होगी । हां दूसरों को सताने के लिये अनुचित दबाव डालने के लिये -बिनो 
शास्त्रीय विधान के जो अनशन करके दूसरों एवं अपने को सताता है, वह 
हिंसा ही है, निन्द्य है । | 


देश, काल, परिस्थिति के अनसार परिबतंन उचितँ 


कहा जाता हैं कि, “पुञ्जीवाद से छुटकारा पाने के लिये या तो आगे 
बढ़कर समाजवाद में जाना पड़ेगा या तो पीछे हटना पड़ेगा । परन्तु पीछे 
लौटना न उचित है न संभव है । जो लोग कहते हैं कि शहर से गांव अच्छे 


हैं, शहर बुरा है, वेलोग शहरों में रहते हैं, गांवों में नहीं, 
वस्तुतः गांव का कोई भविष्य नहीं हूँ, भविष्य है शहर का। आने 


वाले भविष्य में गांव नहीं होगा । होंगे शहर और बड़े शहर, जिनकी 


हम कल्पना मी नहीं कर सकते। सच तो यह हैं कि जैसे जपे हम आगे 


बढें, वैसे ही आदमी जमीन से मुक्त हो जायगा । आदमी निरन्तर मुक्त हो 
रहा है। वह दिन दूर नहीं है कि जब आदमी को जमीन पर भोजन के लिये 
निर्मर न रहना पड़ेगा । जमीन पर निर्भर रहने की वात आगे संभव नहींमे 
जमीन छोटी भी पड़ गयी । कृषि बहुत पुरानी पड़ गयी। भोजन के लिये 


` मागे खोजे जायेंगे । समुद्र से भोजन खोजा जा सकता है। हवासे भोजन खोजा 


ह [ २२६ ] 

जा सकता है , सूरज की किरणों से मोजंन खोजा जा सकता है। आज नहीं 
सो कल कास्मिक किरणोंसे सीधा भोजन खोजा जा सकता है। भोजनके लिए 
जब- तक जमीन से छुटकारा नहीं मिलता, तब तक दुनिया की दीनता, दरि- 
दता नही मिटेगी_। क्योंकि जमीन छोटी पड़ गयी है, लोग ज्यादा हो गये हैं, 
मृत्यु की दर कम हो गयी । जन्म की दर कम नही हो रही है | 
(.पु० १०४-१०५ ) । [ 


.. ` हमने.परहले ही कहा है कि जैसे सब पुरानी चीजों को अच्छा कहना और 
[.चयी नयी. वस्तुओंको उत्तम कहना अनभिन्ञता है, उसीतरह पुरानी सब चीजों 


को बुरा कहना, नयी नयी चीजों को अच्छा कहते जाना भी, अनभिज्ञता ही 
है। आत्मा पुरानी वस्तु है । सूर्य, चन्द्र पुराने ही है । पर उन्हें कौन समझदार 
छोड़ना चाहेगा । रोग, दोष, कालरा, प्लेग, आदि कितना नया है। तो भी 
चह आदरणीय नहीं हैं । आवश्यकता के अनुसार बिकास होता है और होना 
. भी चाहिए! परन्तु पहले वर्तमान की चिन्ता करनी चाहिये । जो असज्जन, 
अशान्ति, आत्महत्या और पागलपन को ही भावी उन्नति की पूर्व पीठिका 
मानते हैं, वे चाहे जो कुछ कहें, परन्तु वह अविमृश्यकारी ही है । विचारक 
सो इतिहास का अध्ययन करके, उससे सबक सीखकर, वर्तमान का अनुभव 
करके भविष्य का अनुमान लगाकर, - कार्यकारण भाव निर्धारण करके ही 
किसी कार्य में प्रवृत्त होता है। अमी तो देश, काल, परिस्थितिके अनुसार कई 
(बार आगे भी बढ़ना पड़ता है, कभी पीछे हटता भी पड़ता है। यदि मोटर 
दलदल या खन्दक के मुहंपर पहुंच जाय तो पीछे भी हटना पड़ता है । अन्यथा 
[नष्ट हो जाना अनिवायं है । घन क्षय, जन क्षय, शक्ति क्षय से बचकर निरुप- 
द्रव मार्ग से ही आगे बढ़ना उचित होता है। पूञ्जीवाद से आगे बढ़ने, पीछे 
हटने का कोई सवाल ही नहीं, क्योंकि वह निविवाद वाद नहीं हैं सम्पत्ति 
प्राचीन काल में भी थी। यान्त्रिक विकास था ही तमी तो वा० रा० 
में कहा गया हे 
5° ४३ “'यन्त्रोत्क्षिप्तात्पला इव' | 
. यन्त्रो के द्वारा प्रक्षिप्त महान पाषाण खण्डों के समान, बानरी सेना के 
योद्धा बन्दर, समुद्र के पार कूद कूद कर पहुचते थे।.. या सरित्सागर' एवा. 
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'समरा्गण सूत्रघार' आदि के विमान आधुनिक विमानों से कहीं उत्कृष्ट थे । 
पुष्पक विमान की बराबरी का तो कोई विमान आज है ही नहीं । ब्रह्मसत्र, 


चाशुपत आदि अस्त्रों के सामने आज के हाईड्रोजन बम भी झख मारते हैं। 


प्राचीन इतिहासको अप्रमाण कह देना केवल साहस है। यदि आजकी सभ्यता 


“नष्ट हो जाय, और कालान्तर में इसका उल्लेख मिलें तो भी लोग अविश्वास 
कर ही सकते हैं । समुद्र में पुल बांधना आज भी कठिन ही प्रतीत होता है । 


इन सब बातों को भुठलाना अपनी कूपमण्डूकता का ही परिचय देना है । 
सिद्धान्ततः अनेक प्रकार के यन्त्रों के भी विकास भारत में हो चुके हैँ। तभी 
तो मनु ने महायन्त्रों के निर्माण पर प्रतिबन्ध लगाकर उपपातक बतलाया है । 
यदि मवायन्त्र होते न्रहीं तो प्रतिबन्ध का प्रसंग ही क्यों होता !' अतः सब 


पुराना खराब, भविष्य सब अच्छा, यह कहने बाले लोग भी आधुनिकता के 
.रोग से पीड्तिहीहै। | 


. अमीवा से मानव पर्यन्त के विकास की कथा अत्यन्त अप्रामारिएक है । 


यह वतमान प्रत्यक्ष के विरुद्ध ही है। “जटिलता उत्तरोत्तर बढ़ती जाती है । 
-अमीबा सरल, बन्दर जटिल, बन्दर से भी ज्यादा जटिल मनुष्य है। मनुष्य में 
` आदिवासी कम जटिल, बम्बई का निवासी ज्यादा जटिल है।” (पृ० १०६) 


यह सब विकास सिद्धान्त खण्डित है । चींटी का मस्तिष्क मनुष्य से कम 


'जटिल नहीं, मधुमक्खी का भी मनुष्य से कम जटिल नही है। _ 


यह भी सत्य नहीं हैं कि मनुष्य निरन्तर जटिलता की ओर बढ़ता है । 


'आंबेश्यकतायें बढ़ाता जा रहा है। क्योंकि परिस्थितिके अनुसार मनुष्य आव- 


इयकताओं को बढ़ा मी लेता है, घटा भी लेता है । बड़े बड़े चक्रवर्ती नरेन्द्र 


भी वैराग्य की हालत में अपनी आवश्यकताओं को अत्यन्त संकुचित कर 
लेते ' हैं । देवहुति, जो कर्दम महषिकी पत्नी थी, जिसके लिये ही पुष्पक विमान 
'का निर्माण हुवा था, वही वीतराग होकर एक मात्र चीर धारणी होकर 
“रह सकी थी । 


` सामान्यतया यह ठीकही है कि, “जितनी आवश्यकतायें फैलती है, उतना 


मनुष्य उत्पादन करता है । विस्तृत आवश्यकताओंसे मस्तिष्क के अवरुद्ध हिस्से 


» Me]. | 
सक्रिय होते हैं । पशु के पास थोड़ी आवश्यकतायें हैं ।. -इसलिये वह पशु है 
। मनुष्य होने का मतलब है जटिल. आवश्यकताओं के विस्तार से भरा हुवा 
जीवन ।” (पृ० १०७)। यह्‌ सब स्वाभाविक है । कामनायें अनन्त है.। भनन्त 
ब्रह्माण्ड का ऐसवर्य. भी उसके सामने छोटा हो जाता है। परन्तु अन्तिम लक्ष्य 
है सबं प्रपञ्च का निर्वाश--पाचों इन्द्रियों एवं मन सहित बुद्धि का अत्यन्त 
निविचेष्ट होना ही | [ NE 


सभ्यता के विकास के लिए नियंत्रण आवश्यकः 
कहा जाता हैं कि, “जब भी सामने जटिल समस्या आती है, तब ही 
प्राणी घबड़ाता है । बच्चोंके समान रोता है । मस्तिष्कसे मांग होती है--उठो 
चेतन हो जाओ । इतनी मांग हम नहीं झेल पांते तो हम वापस लौटते हुँ। 
आदमी शराब पी लेता है, बेहोशी का रास्ता खोज लेता हैँ । पीते ही जटिल 
समस्थाओं को भुला देता है । ऐसे ही झज्कट से बाहर हो जाता है। ज्यादा 
जटिल समस्या भा जायतो भजत कीर्तन करने लगता है । उससे ही समस्याओं 

' को मुलानेकी चेष्टा करता हैं। यह सब संघर्ष से पलायन है । बम्बई, न्यूयाकं, 
मास्को में न रहो, गांवमें रहो, सादगी धारण करो, विरक्त रहो, नंगे रहकर 
कन्दमूल खाकर रहो, यह सब पलायन वाद ही है। यह पीछे लौटने का 
आग्रह क्यों? इसलिये है कि जिन्दगीकी बड़ी समस्याएं खड़ी हो गयी । जिनको 
हल करनेमें कुछ लोग घबड़ा जते हैं । परन्तु जब ऐसी समस्याएं आती हैं तब 
मनुष्य को जिन्दगी में छलांग लगाने का मौका आता है। चेतना वहीं छलांग 
भरती है, सोवना विचारना पड़ता हैं। संघर्ष करना पड़ता है । प्राणों का दांव 
लगाना पड़ता है । इस समय मनुष्यता बहुत सी जटिल समस्याओं के सामने 
खड़ी है । दो तरह के लोग हैं। अधिक लोग है, पीछे लौट चलो, जहाँ कोई 
समस्या नहीं थी । रेल, कार, मोटर, हवाई जहाज नही' थी । शहर नही, 
विश्वविद्यालय नही । गुरुकुल थे, दश पाँच बच्चे पढ़ाते थे । अब एक यूनिव- 
“सिटी में बीस बीस हजार लड़के पढ़ते हैं। दुनिया में इससे पहले बीस हजार 


& 


न 
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जवान लड़के इकट्ठ नही हुये थे पुराना लड़का अपने बाप के पास था। 
बाप हमेशा एकाधिकारी था । बेटे को दबा देता था । अब बीस हजार बेटे 
इकट्ट हुँ । बीस हजार वाप इकद्रे नही हैं। बेटे बाप को दवाये दे रहे हैं। 
उन-बीस हजार लड़ रोकी समस्याओं का सामना करने के लिए कुछ सोचो, जो 
कि बहुत कठिन है । पुरानी संस्कृतिके पास इसका कोई उत्तर नहीं है! पुराने 
किसी ग्रंथ में उत्तर हो ही नही सकता । क्योंकि युवकों की समस्या नयी है । 
युवकों का इकट्ठा होना ही एकदम नयी समस्या है । पुरानी दुनियां में युवक 
ही नही होता था । बच्चे होते थे, बढ़े होते थे न होने का कारण था। 
युवक होने देने के पहले ही समस्याका हल कर देते थे बाल विवाह कर देते. 
थे। बस वह आदमी बूढ़ा हो जाता था । उसे युवक होने का मौका ही नही. 
मिला । जब वह बीस साल का युवक होगा तब उसे कई बच्चे हो 
चुके होंगे । बाप कभी भी जवांनः नहीं होता । बाप बूढ़ा हो ही जाता है। 
उसका उत्तरदायित्व खड़ा हो जाता था । अबःएंक लाख जवान विद्यार्थी एक 
ही जगह खड़े हैं। अतः समस्या हैं अब क्या करें अब यह रास्ता है विश्व- 
विद्यालय तोड़ो, गांव भेजदो इनको । इन्हें बुनियादी शिक्षा दे दो । वढ़ईग्रिरी 
जूते, चमड़े के काम में लगा दो, कपड़ा बुनने में लगा दो । यह शिक्षा अगर 
मान ली गयी तो देश मर जायेगा । पर वह पलायनवाद है। समस्या से 
जझना चाहिए । जभने में ही विकास है, गति हैं। नये सवाल को नये ढंग से 
हल करना है । लेकिन पुरानी बुद्धि में उत्तर नहीं है। क्योंकि उन दिनों वहाँ - 
यह समस्या नहीं थी । | 
आज लड़कों का सवाल सारी दुनिया में है। लड़के इंड हो गये हैं। 
उनका क्लास है, वे हैं, बढ़ों का कोई वर्ग नहीं ।” ( पृ. १०७, १०८- 
१०९, ११० ) । 
यह सब उछुङ्कलता पन्थियों की बहक है । असल में उन्हें अपने पूर्वजों के 
अतीत का बोघ ही नहीं है । वे जिस मन गढुन्त आधूनिक इतिहासमें विश्वास 
करते हैं, वह है केवल ६ हजार वर्ष का । इसी में उनका ऐतिहासिक काल 
एवं प्रागेतिहासिक काल भी आ जाता है। जो भारत के प्राचीन रामायण 
महामारत इतिहास हैं उनपर इनका विश्वास. ही नहीं है। इन्होंने भारतीय 
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साहित्यों, दर्शनों का अध्ययन किया ही नहीं । न्याय वातिक, वार्तिक तात्पर्य, . ६ 
तात्पयं परिशुद्धि; खण्डन खण्ड खाद्य, अद्वैत सिद्धि की एक पंक्ति भी इनके. 
समझ में आना कठिन हैं। वे थोथे तरको के बल पर उड़ान मरते हैं ओर क्षुद्र . 
तरको के बल पर कहते हैं कि पुरानी संस्कृति के पास इस समस्या का .उत्तर . 
नहीं हैं । वस्तुतः आज की समस्या गढ़ी गयी हैं। उच्छुङ्लता जानबूझ कर 
फैलाने का अयास किया गया है । इन दिनों भारत में आपात स्थिति है। सब . 
समस्याएं सुलझ गयी हैं । किसी विश्वविद्यालय में कोई आन्दोलन नहीं है। - 
लाखों नहीं, करोड़ों जवान विद्यार्थी पढ़ने लगें हैं। सब नियन्त्रित हैं। आपात-: 
स्थिति के पहले बड़ी समस्या यी:। विद्यार्थी आन्दोलन चलाते थे। विशव- ` 
विद्यालयों में आग लगायी जाती थी । बस, मोटर, सरकारी इमारतें जलायी 
जाती थी । अब सब बन्द है। क्या बात है? पुरानी संस्कृति का एक ही सूत्र & 
था, कन्या को शरम होना चाहिए, बनिया को नरम होना चाहिए, शासन को 
गरम होना चाहिए । प्रत्येक राष्ट्रमें सेनाये होती हैं। एक एक राष्ट्रमें पचासों : 
लाख नव जवान सैनिक होते हैं। पर सब नियन्त्रित रहते हैं। कहीं कोई 
समस्या नहीं हैं क्योंकि अनुशासन है । गरम शासन है । भारतीय इतिहास के 
अनुसार एक एक कुलपति के पास दश हजार छात्र होते थे.। श्री भागवत में - 
दुर्वासा को अयुताग्रमुक कहा गया है। वे दश हजार छात्रों को खिलाकर - 
भोजन करते थे । ऐसे अनेक कुलपतियों के उदाहरण मिलते हैं। भगवान 
राम करोड़ों नहीं, महषि बाल्मीकि के अनुसार, असंख्य महाबलवान्‌ बानरों 
और मालुओं की सेना पर नियन्त्रण करते थे । तुलसी दास जी के अनुसार 
१८ पद्म यूथपति वानर वीरों पर नियन्त्रण करते थे । ह 


रावण पुत्र वधू, मेघनाद की पत्नी, त्रिलोक सुन्दरी सुलोचना राम के 
दरबार में जाती है । वानर वीरोंने परम प्रशान्त अचञ्चल होकर, परम अनु- 
शासित रहकर, आत्म संयम का लोकोत्तर उदाहरण उपस्थित किया था । 
कितनी भी संख्या बढ़े, विज्ञान बढ़े, शक्ति बढ़े, सब तभी आदरणीय हैं, जब :” 
नियन्त्रण रहे और नियन्त्रित रहना ही सभ्यता का मूल है। जब भी जो मी 
विकास होगा तब भी नियन्त्रित रहे बिना सम्पूर्ण बिकास व्यर्थ ही होया । बीसं 
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हजार नहीं बीस करोड़ युवक हों, परन्तु उनका विकास तभी लाभदायक होगा 
जब नियन्त्रित. संयमित रहें । जो बेटे बाप के लिये खतरे के रूप में उपस्थित 
होते हैं, वे कमी भी उत्तम विकास के सूत्रपात में समर्थ नही हो सकते । 
आपके कथनानुसार भी ये हजारों, लाखों जवान नहीं हैँ । क्योंकि आपके अनुः 
सार विवाहित लड़के अनेक बच्चों के पाप होने से बढ़े ही होते हैं । अविवांहित 
और ब्रह्मचारी तो प्रति सहस्न एक दो ही निकलेगे । आपके अनुसार भी उनको 
युवक नही' कहा जा सकता । कोई शिक्षा केवल शिक्षा के लिये नही होती ॥ 
शिक्षा का उद्देश्य है राष्ट्र को घमं, अर्थे, काम, मोक्षके हेतुमूत ज्ञान विज्ञानोंसे 
सम्पन्न बनाना और उसमें अधिकार एवं योग्यता का संबन्ध जुड़ा रहता 
है । अतः किन्ही' के लिये कपड़ा बनाने, जूता बनानेका कोम सीखना भी बुरा 
नहीं । मशीन बनाना भी तो काम ही है। कृषि विद्या मी आज का प्रमुख 
बिज्ञान हैं। अतः इतने छिछलेपन से इन विषयों पर विचार करना लाम 
दायक नही होगा । . | MM ` 

_ पुरानी पीढ़ी पीढ़ी नही' है वह तो फुटकर हैं, यह कहना मी गैरजिम्मेदा+ 
राना ढंग हूँ । कमी भी नयी समस्या, नये सवाल, नये ख्याल, नयी व्यवस्था 
की योग्यता के लिये भूमिका या पीठिका अपेक्षित ही है। सर्वेथा असंस्कृत, | 
अशिक्षित कमी कोई विकास नही' कर सकते हैं । ee 

. प्रपञ्च विस्मृति समाधि से भी होती है । भजन, कीर्तन से भी होती है। 
शराब पीने से भी होती है। सिनेमा आदि मनोरञ्जन साघनोंसे भी होती है / 
परन्तु क्या सब बातें समान ही है। समाधि और शराब दोनों को जो 
समान समझता है, उसकी बुद्धि पर तरस आना चाहिये । भजन कीतंन में 
समाधि से होने वाली प्रपञ्च विस्मृति स्थायी शान्ति को जनक है । परन्तु 
शराब से अशान्ति ही बढ़ेगी । अशान्ति, व्याकुलता कई गुना होकर उमड़ेगी । 
भजन, कीर्तन से, समाधि से मन की एकाग्रता होती है । एकाग्र मन से कल्या-. 
कारी निविध्न मार्गो का स्फुरणं हो सकता है। शतशः अनुभव किया जा 
सकता है। एकाग्र चित्त से ग्रंथ ग्रंथियां खुलती हैं। गणित का सूकम ज्ञान. 
होता है सूझ्ष हो सकती है । शराब पीने से, भजन कीर्तन को समान कहना 
साहस एवं घुष्टता ही है। ह 


' ` दान मख्य धर्म 

~ ऐसे ही दानको पुरानी व्यवस्था कहकर उसकी मखौल करना भी अनभिज्ञता 
ही हू. भारतीय घर्मोमें दान मुख्य धर्म है। यह भारतमें ही नहीं किसी न किसी 
खुप में सवंत्र प्रचलित है । इसी के अमाव से पुञ्जीवाद वदनाम हुवा है और 
आशिक असंतुलन दूर करनेमें असफल रहा है। पीछे कहा जा चुका है कि धर्म, 
युश, अथ, काम, एंव स्वजनोंके लिये अतिरिक्त आयमें हिस्सा बाँटंकर आथिक 
अंसंतुलन दूर किया जा सकता है। इतने पर भी अधिक घन इकट्ट होने 
पर होमादि यज्ञ करके, उसका वितरण करके, असंतुलन मिटाया 


जा सकता है। 
शास्त्रों ने कहा है कि जितने में मोजन वस्र आदि की व्यवस्था सम्पन्न हो 


जाय उतने ही घन में अभिमान करना उचित है। अधिक में अभिमान करना 
चौग़ये है । ऐसा व्यक्ति दण्ड्य हैं । आतिथ्यकी दृष्टिसे प्रत्येक व्यक्ति या कटम्ब 
अपने गाढ़े पसीने की कमायी से दूसरोंको तृप्त करने का प्रयास करता है। अत- 
एव यज्ञ, होम द्वारा देवताओंका, श्राद्ध द्वारा पितरों का, स्वाध्यायाध्ययन द्वारा 
ऋष्ियोंका, तर्षण किया जाता है । काक श्वान, कीट, पतंग, पिपीलिका, प्रेत, 
पिशाच्च, नाग आदि का भी तर्पण किया जाता है। प्रत्येक कुटुम्ब अतिथि की 
अत्रीक्षा करता है और मिलने पर उसकी पूजा करता है। प्रत्येक व्यक्ति हर 
तह से देना चाहता है । लेने वाला बचने का प्रयास करता है देने वाला 
कहता है लीजिये, कृपा कीजिये, कुछ स्वीकार कीजिये । लेनेवाला कहता है--- 
नहीं चाहिये, सब है। वह पुरातन दानादि धर्म छोड़ने का दुष्परिणाम आज 
सामने है। आज तो लेने वाला कहता है--लेंगे, मरकर लगे, मोर कर लेंगे । 
देने जाला कहता है नहीं देगें, मर जायंगे, मिट जायंगे, पर नहीं देगे । पूर्वकाल 


में लीजिये, लीजिये, नहीं नहीं, की आवाज थी । आज़ दीजिये, दीजिये नहीं 
नहीं, की आवाज है | 


श्री रजनीश बिल्कुल पूर्वा पर विरुद्ध बोलते हैं। एक तरफ तो पुञ्जीवाद 
का समर्थन करते हुये व्यक्तिगत सम्पत्ति को छीनना अनुचित कहते हैं, उसके 
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समाजीकरण का विरोध करते हैं, दूसरी तरफ गांव की सारी खेती इकट्ठी 
हो सके, तो खेती उपयोगी हो सकती है, कहकर खेती के समाजीकरण का 
समर्थन करते हैं । यदि खेती इकट्टी हो कर उद्योग हो सकती हैं तो सब पूञ्जी 
इकट्ठी हो कर महोद्योग क्यों नहीं बन सकती ? इससे स्पष्ट विदित होता है कि 
उनका कोई सिद्धान्त नहीं । वे तो किन्हीं पूञ्जीपतियों की तरफसे ही वकालत 
करना चाहते हैं । अन्यथा ऐसी पूर्वापर विरुद्ध बाते कैसे संगत हो सकती है ? 
यहां वे दान धर्म का खण्डन करने के आवेग में कुछ का कुछ बोल गये ।' 


विचार से ही तुष्णा को निवृत्ति | 

` यह ठीक है कि “जब तक रोटी नहीं मिलती है तब तक रोटी की ही 
मांग है । रोटी, कपड़ा मिलने पर-फिर साबुन, फिर रेडियो, फिर .कारकी मांग 
होती है । और होनी ही चाहिए।” (पृ० ११२-११३) इतना ही नहीं करोड़ 
` थति, अरबपति बनना चाहता है । अरबपति सम्राट बनना चाहता है। सम्राट: 
इन्द्र, इन्द्र ब्रह्मा, ब्र ह्या, विष्णु होना चाहे तो यह कोई आश्चयं नहीं । कहा 
ही गया हैं कि घृत की आहुति से अग्नि प्रशान्त न होकर अधिकाधिक प्रज्व 
लित होती है । इसी तरह मोग प्राप्तिसे, घन ऐश्वर्ग्य मिलनेपर तृष्णा, कामना 
बढ़ती है । प्रबृत्ति मागे में बढ़ना ठीक भी है । परन्तु विश्व सुख झ्ञान्ति `को 
ध्यान में रखते हुये कंहीं' कहीं तो तृष्णा को रोकने का प्रयत्न करना ही पड़ैग़ा, 
अन्त में आत्मा ब्रह्म की प्राप्ति.से ही शान्त होगी । परन्तु यह कहना गलत 
होगा कि खूब धन बढ़ने के बाद ही उसकी व्यर्थता प्रतीत होती है और घन से 
भिन्न आत्माकी खोज होती है । क्योंकि विचार बिना सम्राट, इन्द्र, महेन्द्र की 
भी तृष्णा नहीं मिटती है, विचार होनेपर साधारण स्थितिमें भी तृष्णा निवृत्ति, 
भगवत्प्राप्ति हो सकती है । यही तो निवृत्ति मार्गं का चमत्कार है। प्रवृत्ति 
विविध वस्तु सापेझ होती है । परन्तु निवृत्ति सवं निरपेक्ष होती है । साम्राज्य 
सुख के लिये सेना सम्पत्ति की अपेक्षा है, किन्तु सन्यास के लिये कुछ नहीं 
चाहिये । स्त्री सुख के लिये स्त्री चाहिये । ब्रह्मचर्यं के लिये कुछ न चाहिये । 
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गे के लिये अपरिगरित वस्तुंओं की अपेक्षा है। वैराग्य के लिये कुछ मी 


हर 


नहों चाहिये! ` 
se Fs 


` 'भिथ्या कल्पना - 

उपनिषद्‌ की कहानी रजनीश की मनगढन्त है। किसी उपनिषद्में ऐसा 
नहीं है “कि एक युवक गुरुकुलसे ब्रह्म ज्ञान सीखकर लौटा । वह दिन भर ब्रह्म 
ज्ञान की बात ही करता था । उसके बाप ने कहा तू २१ दिनका उपवास कर 
फिर तुझसे ब्रह्म ज्ञान की बात करेगे । वह उपवास करने लगा, ब्रह्म ज्ञान की 
बात भूल गया । पिताने कहां पहला ब्रह्मअन्न है ।” (पृ० ११३-११४) वस्तुतः 
छान्दोग्य -उपनिषद्का आख्यान है कि-इवेतकेतु गरुकुंलसे अनूचानमानी होकर 
घर आया । पितां ने उसके मिंथ्याहंकार मिटानेके लिये उससे पूछा क्या तुमने 
उस वस्तु को जान लिया, जिसके दशन से सबका दर्शन हो जाता है, जिसके 
श्रवणा मनन से सबका श्रवण, मनन, हो जाता है। ३वेतकेतु ने कहा ऐसी तो. 
कोई वस्तु नहीं हो सकती कि जिस एक के ज्ञान से सबका ज्ञान हो जाय ।. 
उद्दालक ने कहा जैसे सुवर्ण के ज्ञान से कटक, मुकुटादि ज्ञान हो जाता है, 
मृत्तिका के ज्ञान से घटादिका ज्ञान हो जाता है, जल का ज्ञान होने से तर- 


गदि का ज्ञान हो जातां है, उसी तरह सर्वं कारण के ज्ञान से सबका ज्ञान . 


क्यों नहीं हो सकता ? तब श्वेतकेतु ने कहा कि ऐसी वस्तु तो हमारे गुरुजी 

ने नहीं बतायीं है । आप कृपा कर बताइये । इस पर उद्दालक ने-- 

“स देव सोम्यं ईदमग्र आसीत्‌’ | 
इत्यादि रूप से सद्दि्या का उपदेश दिया था । उसी प्रसंग में अन्नमय मन 

हैं, यह सिद्धांत बताने के लिये उन्होंने उससे कहा कि १५ दिन तक अन्न त्याग. 

कर सोलहवे दिन मेरे पास आवो । जब श्वेतकेतु सोलहवें दिन आये तब उन्होने 

उसे वेद पढ़ने को कहा परन्तु उसको मन्त्र का स्फुरण नहीं हो सका । तब 


उन्होंने कहा जावो भोजन करके आवो । जब भोजन करके आया तो फिर. 
उसे पढ़ने को कहा तो उसने मन्त्र पढ़ दिया । उन्होंने कहा १५ दिन अन्न न. 


भ 


ट 


SS ४ 
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खाने से अन्नमय मन की कलाएं क्षीण हो गयी थीं । इसीलिये तुम्हें मन्त्रों का-. 
स्मरण नहीं आया । अन्न ग्रहण करने से.वे कलाएं फिर जाग्रत हो रही है 
और अब तुम्हें मन्त्रों का स्मरण -हो.. रहा है। इसीलिए जान.लो 
कि मन अन्नमय है। अतः स्पष्ट है कि उपनिषद्‌ के नाम उन्होने. मिथ्या ही. 
कल्पना की है । 

रजनीश के अनुसार न, नव मन तेल होगा, न पुना नाचेगी । जब तकः 
लोग महाघनवान्‌ न हो जायेगे, तब तक आत्मा का विचार हीं असंभव है । 
उनकी दृष्टि में सब धनवान्‌_ही मनुष्य होते हैं। वे ही आत्मा के जानने के: 
अधिकारी हैं। | 


तकनीकी विकास प.ऊजीवाद तक ही सीमित नहीं 

आप कहते हैं कि, “बच्चां विकंसित होगा जवानी आयेगी । जवानी विक- 
सित होगी बुंढापा आयेगा । यह सब लाने से नहीं आती । पुञ्जीवाद विकसित 
होगा तो समाजवाद अपने आप आता है। लाना नही पड़ता ।” (पृ० ११५) 
परन्तु यह सब अनर्गल प्रलाप मात्र है । यदि यह बात सही है तो पूञ्जीवाद 
भी अपने आप आयेगा | उसके लिए पैर पीटने की बया आवश्यता है? जैसे 
जवानी, बुढ़ापा अपने आप आता है वैसे पुञ्जीवाद भी अपने आप आये। फिर 
किसी को भी प्रयास करने की कया अंवश्यकता है ? ह 

आप कहते हैं कि, “कई समाजवादी देश लौट रहे हैं। मनुष्य के श्रम से | 
सम्पत्ति का बाहुल्य नही होगा । मनुष्यं की जगह टेक्ालाजी स्थापित होगी । 
जबरदस्ती काम नहीं चलेगा । एक दो दिन जबर दस्ती काम कराया जा 
सकता है । अनन्त काल तक नहीं ।” (११६) ! परन्तु यह भी निःसार है 
क्योंकि समाजवाद में भी टेकनालाजी पर ही बल दिया जाता है। फिर इसके 
लिये पूञ्जीवाद ही क्यों ? 

इसी तरह यह कहना भी गलत है कि पूञ्जीवादी अमनी पूर्ण विकंसित हो 
गया, लेकिन कम्युनिस्ट जमनी अबं मी दरिद्र हैं और यहाँ कम्युनिस्ट व्यवस्थां 
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और कैपटलिस्ट व्यवस्थाके बीच सीधा चुनांव साफ हुवा जा रहा है।' (११६) 
परन्तु यह भी वस्तुंस्थिति के विपरीत है। पूञ्जीवादी देशों का सहारा पाकर 
पश्चिम अर्मेनी का विकास 'अवद्य हुवा है, परन्तु यदि पूर्वी जर्मनी कमजोर 
होता तो कभी का वह पश्चिम जमनी ' में मिल गया होता: । परन्तु यह 

आप कहते है कि, 'मास्को में दुनिया को दिखाने के लिए एक गगन चुम्बी 
मकान है। पर अमरीका में सैकड़ों हैं। लेकिन अमरीका में वे मकान चुपचाप 
अपने आप बिकसित हुये हैं । जैसे जमीन से बड़ा पौधा । इसके 'लिए जोर 
जबरदस्ती नहीं करनी पड़ी ।”-(पृ० ११७) SS Ei 

परन्तु यह सब पूञ्जीवादी देशों का प्रचार मात्र हैं। जोर जबरदस्ती से 
रूस परमाणु बम, हाइड्रोजन बम का भण्डार नहीं भर सकता । मिगविमान 
की सप्लायी अन्य देशों को नही' कर सकता । चन्द्रलोक पर रूसी गाड़ी नहीं 
पहुंचा सकता था । अभी गत दिनों रूसी-अमरीकी अन्तरिक्ष यानों की संयुक्त 
उड़ान हुयी थी । अमरीका को उससे हाथ मिलाने को बाध्य होना पड़ता है। 
वह अपने राकेटों-को सीधे भूमि पर सुरक्षित उतार सकता है? परन्तु अम- 
रीका वैसा नही' कर सकता है । उसे समुद्र में ही अपने यात्रियों को हर बार 
उतारना पड़ता है । कया यह सब विकास जोर जब्ररदस्ती का फल है। अतः 
रूस की गरीबी, अमरीका की अमीरी की कहानी अमरीकाके विकास एंव रूसं 
के ह्लास की. कहानी, अमरीकी दलालों की मनगढ़न्त कहानी ही है । 

यह ठीक ही है कि जब तक संसार में महायन्त्रों पर प्रतिबन्ध नही लगता 
हैं, तब तक उसका विकास अपने देश में भी आचिकाधिक होना चाहिये । 
तकनीकी विकास में पीछे रहने का मतलब हर क्षेत्र में पश्चात पद होना हुँ, 
और उसके लिये.एकमत होकर काम में लगना ठीक ही है । परन्तु इसका 
अर्थ यह नही' है कि आवश्यक अनिवार्य आन्दोलनों से भी मुख मोड़ लिया 
जाय'। व्यक्तिवादियों ने भी माता है कि मतभेद होना प्रगति का लक्षण है । 
स्वतन्त्र विचार से अनेक उत्कृष्ट अवस्थाएं आ सकती है। . 
` भप कहते हैं कि, “मूमि.न कहीं आती है न जाती हूँ । फिर हिन्दुम्तान 
पाकिस्तान की मांग को लेकर आन्दोलन के समानं: ही आज प्रान्तों के आन्दो- 
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लन: भी चलते हैँ । ये गांव मैसूरमें जाय; ये गांव महाराष्ट्रेमें, ये गांव गुजरात 
में जांय, यह सब पागलपन हैं। कोई गोहत्या बन्द करना चाहता है तो: कोई 
मच्छर हत्या का आन्दोलन करना चांहता है।” (पृ० १२०)। वस्तुतः थोड़ी 
सी बुद्धि होने पर भी ऐसी बातों का खोखलापन साफ व्यक्त होता है । भूमि 
तो जहां की तहां रहती' है, कोई राष्ट्र: अन्य राष्ट्र पर अधिकार करे लेता 
हैं तो भी। अंग्रेजों के हाथ में भूमि थी तो भी भूमि जहाँ की तहां ही थीं । 
फिर अंग्रेजों को हटाने के लिये, आजादी प्राप्ति के लिये क्यों प्रयत्न किया 
गया ? जिनकी दृष्टि गाय की हत्या, मच्छर हत्या में समान ही हैं, ऐसे अकल 
के पुतलों से पूछा जाय क्या तुम मच्छर का दूध पीकर गुजारा कर लोगे? 
क्या दुग्ध, दघि, नवनीत, धृत, कूचे मच्छरों से मिल जायगा”? क्या खेतों को 
उपजाऊ बनाने के लिये गोबर, गोमूत्र का खाद मच्छरोसे प्राप्त हो जायगा ? 
क्या पञ्चगव्य, पञ्चामृत की व्यवस्था भी मच्छर से होगी? हल जोतने के 
लिए बलवान्‌ बैल भी क्या मच्छरों से मिलेंगे ? क्या यज्ञ विवाह श्राद्ध आदि 
मे गोदान के स्थान में मच्छर दान होंगे? उन्ही के दुग्ध घृत आदि का 
प्रयोग होगा -? 


सच्चरित्रता का आघार सुविधा सम्पन्नता ही नहीं 
कहां जाता हैं कि, “गरीबी में चरित्र पैदा नही हो सकता । चरित्र का 
आयामं, परमविलास है, सुविधा सम्पन्नता उसकी मूलशर्त है । दरिद्रता, चरित्र 
हीनताकी मूलमूत शर्ते है । गरीब का जीवन चारों ओरसे उसे कौंधता है, उसेः 
दबाता है, चरित्रहीन होने को मजवूर हो जाता हैं। चरित्रहीनता का मिटना' 
असंभव हैं। गरीबी मिटाने का प्रयास करना चाहिए। गरीबी भिटने से चरित्र 
का तल ऊपर आना शुरू हो जाता है। पांच नया पैसा की रिश्वत न लेने कीः 
बात बहुत मिल जायेगी । पांच सौ रिश्वत न लेनेवाले कम मिलेंगे, पांच लाख: 
न लेने बाले बहुत ही कम मिलेंगे । | 
पहले समृद्धि पैदा करने का प्रयत्न करना चाहिए । तब चरित्र हम कभी 
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भी पैदा कर लेंगे । अगर हमने सोचा किं चरित्र पहले पैदा करेगें तो 
ध्यान रहे चरित्र तो पैदा नहीं होगा, देश और गरीब होता चला जायगा । 
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.. उक्त बाते किसी. सीमा तक ठक हो सकती हैं। परन्तु अन्तिम सत्यः नही 
है । जैसे -रिशवंतकी अनेक सीमाएं हैं, वैसे ही' गरीबी की भी । कई लोग लक्ष- 
थति होकर भी गरीबी ही महसूस करते हैं, तो कई कोटिपति होनेमें भी अपने 
को गरीब. ही समझते हैं। वस्तुतः यह तो एक दृष्टिकोण है। अपनेसे नीचे की 
ओर देखने से सभी अपनी महिमा समझने "लगते है। . . | > 
अस्था ,अपने को अन्ध या पंगु की अपेक्षां ठीकः ही समझता है। परन्तु 
अपने ते ऊपर की ओर निहारने परंतो इन्द्रे भी अपनें को दरिद्र ही 
आानताहैँ। ` | jr 5 $, 4 8 ०: 
| ` 7, “अघोऽघेः पश्यतः कंस्य महिमानोपचीयते । ` 
: उपर्य्यूपरि पञ्यन्तः सर्वं एव दरिद्रति ॥” - 
अतएव कितनी समृद्धि हो जानेपर हम चरित्रवान्‌ बनेगें, यह कहना 
भी कम कठिन नहीं है! सर्वथा सर्वोपरि संमुद्ध हो जाने के बाद यदि हम 
चरित्र संमालने की ओर लगेंगे तो, शायद कभी अवसर मी नहीं आयेगा । 
फिर आज तो चरित्रहीनता अमीरों में मी कम नहीं है। हां यह अवश्य 
है कि घनवान्‌ पांच पैसे, पांच रुपये की रिश्वत न ले परन्तु लाखों, करोड़ों की 
रिइवत तो उनमें ही हजम हो जाती है । परिणाम यह होगा कि कोई मनुष्य 


नहीं समृद्ध होगा और नहीं चरित्र वान होगा । परन्तु वस्तुस्थिति ऐसी नहीं । यह 


तो आदत है, बनाये से बन जाती है ।.बिगाड़नेसे बिगड़ जाती है । जहां माता 
पिता उत्तम वातावरण में रख कर बच्चेको-उपनयनादि संस्कार करके वेदादि 
शास्त्रों के पठन पाठन में लगाते हैं, सन्ध्या, सूर्य्याध्यं, सूर्योपस्थान की आदत 


डालते हैं, विवि निषेध के संस्कार डाल देते हैं, वे बच्चे गरीब रहकर भी 


चरित्रहीन नहीं होते । ब्रह्मचर्यं का संस्कार पहले से. ही डाला जा सकता है। 
यह नहीं संभव हैं कि पहले उत्तम स्त्री से समृद्ध बनाकर फिर ब्र ह्यचयं की 
साधना करायी जाय ? सत्य बोलने की आदत, झूठ न बोलने की हढ़ता, किसी 
वस्तु को न लेने की दृढ़ता, किसी स्त्री की ओर सकाम दृष्टि न रखने की 
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दृढ़ता आदि की शिक्षा दी जा सकती है, बालकों में और उसमें सफलता भी 
मिलती है! पूर्ण समृद्धि पाने तक इन बातों का विचार न करने वाला व्यक्ति 
समृद्धि पाने पर भी सदाचारी नहीं हो सकेगा । गाँवों के सामान्य लोग, हल 
जोतने वाले, जंगलों में भेड़ चराने वाले लोग भी, शहरोंके घनवान्‌ से अधिक 
ईमानदार होते है। सामान्यतया किसी की वस्तु चुराना, झूठ बोलना, किसी 
की बहू बेटी को बुरी निगाह से देखना, उनमें नहीं मिलेगा. ! 
| पहाड़ी लोग अधिकांश गरीब होते हैं, हजारों आदमियों का अनुभव है । 

उनमें किसी की वस्तु लेने की आदत नहीं । बदरीनारायण यात्रा की चट्टियों 

पर किसी की कोई वस्तु छूट जाती थी, लौटने तक वह वस्तु वहीं पड़ी रहती 
थी । उसे कोई छूता तक नहीं था । E+ हे 

“वरान्तं पर द्रव्यं वा पथि वा यदि वा गृहे । 
अदत्तं नैव गृहणीयादेतत्त्राह्मण लक्षणम्‌ ॥” 
दूसरों का अन्न हो, द्रव्य हो; बिना मालिक के दिये न लेना, यह अच्छे 

लोगों के लक्षण हैं । इसका ठीक व्यवहार पहाड़ियों में चलता है। हो सकता 
है रजनींश कुछ उदाहरण चोरी का ढूँढ लें, फिर. अधिकांश लोग. बैसे ही 
मिलेंगे । गोरखोंकी ईमादारीमें आज भी विश्वास किया जाता है। पहरेदारी 
का काम वे ईमानदारी से करते हैं। सेना में भी उनका काम ईमानदारी से 
अरा रहता है। अतः संस्कार और वातावरण तथा संग एवं साहित्य. के 
अनुसार सदाचार, दुराचार के संस्कार घटाये बढ़ाये जा सकते हैं । तमी तो 
शास्त्रों ने मातृमान, पितृमान आचार्यवान्‌ के लिये ही ब्रह्म प्राप्ति कही है । 
अपरिगणित उदाहरण ऐसे हैं कि अकिंचन रहकर ही सदाचारी हुये हैं। अतः 
एवं संसार के समी राष्ट्रों में सदाचार, सच्चरित्रता पर बल दिया जाता है। 
- इसके लिये अमीरी, गरीबी कोई मुख्य हेतु नहीं । कितने ही गरीव भी सदा- 
चारी होते है। कितने ही अमीर भी सदाचारी होते हैं। ऐसे ही यदि कुछ 
गरीब दुराचारी होते हैं तो अमीर बहुत अधिक मात्रा में दुराचारी होते हैं । 
अतः चरित्र की बात छोड़ देने की बात नहीं है | 


वस्तुतः परान्न, पर द्रव्य हरण की प्रवृत्ति सदाचार सच्चारित्र्य से ही 
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संभव है। यदि चरित्र की बात छोड़ दी जाय तब तो दूंधरों की सम्पत्तिका 
अपहरण करके घनवाने बनना बिलकुल ही सरल होगा । पुञ्जीवाद का 


समर्थन करना और सदाचार तथा चारित्र्य की बातं को छोड़ देने की. 


बात करना, दान प्रवृत्ति की निन्दा करना, इत्यादि बातें 'आइचय- 
जनकं ही हैं। ` 
“यौंबंनं घन सम्पत्तिः ऐश्वर्यंमविवेकिता । 
एकैकमप्यनर्थाय किमु यत्र . चतुष्टयम्‌ ॥' 
यौवन, घन, सम्धत्ति, ऐश्वयं एवं अविवेक एक एक वस्तु भी अनर्थ का 
हेत है, फिर जहां चारों जुट जायंगी, ईश्वर ही. जाने क्या होगा ? इस मागें से 
न भारत, न अमरीका बनेगा, न इजराइल बनेगी, न जापान बनेगा किन्तु रहा 
सहा भारत मी: नष्ट हो जायंगा । 


“परम नियत्रित राजनीतिज्ञ ही सम्मान का अधिकारी 

' राजनीतिश्ञोंको अधिक सम्मान न देने की बात भी एक सीमातक ही ठीक 
है। वस्ततः राजनीतिं विषंणुं की पालनी शक्ति है। उसके बिना संसार 
उच्छुङ्कल होकर नष्ट हो जायगा । अतः राजनीति का अधिक से अधिक ज्ञान 
सम्पादन करना आवश्यक है । दण्डनीति से ही संसार रास्ते पर चलता है. 
सबके सो जाने पर दण्डनीति ही जागरूक होकर मर्यादाओं की रक्षा करती 
है। हां वह राजनीति धर्म नियन्त्रित रहनी चाहिये, अनियन्त्रित, उच्छुङ्कल 
नहीं । ईमानदार गरीब, अमीर समी भगवान के यहां आदरणीय होते हैं । 
निष्काम होना बहुत अच्छा है, परन्तु सकाम होकर भी ईमानदारी से भगवान्‌ 
की आराधना की जा सकती है। भगवान के यहां मन्दिर में गरीब कम 
मांगता है। गरीबकी माग तो रोटी, कपड़े तक ही सीमित है। पर अमीर तो 
जाने क्या क्या मांगता है। इस दृष्ट से सर्वाधिक कंगाल अमीर ही ठहरता 
है । भगवान अकिचनजनप्रिय कहे जाते है। 


वस्तुतः “समाजवाद से सावधान” पुस्तक स्वयं ही परस्पर विरुद्ध है। 


श्र 
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पहले तो उसमें समाज़वाद.-को सम्राट के झूठे कपड़ों. की उपमा देकर. उस 
अत्यन्त असत्‌ एवं असंभव कहा गया है। बाद में चलकर उसे पुञ्जीवाद का-- 
अनिवार्य. परिणाम बतलाया गया है । उसके लिये पाइचात्यों के व्यक्तिवाद को 
अपंनाया गया है। व्यक्तिवाद को भी विकृत करके ही उपस्थित. किया 
गया है । ह 


= 


' . व्यक्तिवादकास्वलुप ` 
व्यक्तिगत स्वतन्त्रता यद्यपि सभीको मान्य है, तथापि व्यक्तिवांद में व्यक्ति: 
को सर्वोच्च स्थान दिया गया है। इस मंत के अनुसार न्याय एंवं सुरक्षा के 
अतिरिक्त व्यक्ति की स्वतन्त्रता में समाज या.राज्य का हस्तक्षेप नहीं होना 
चाहिये । व्यक्ति को निजी, सामाजिक आधिक: विषयों में सवधा स्वतन्त्र छोड़ . 
देना चाहिए । सामन्तवादी प्रतिंबन्धों. कौ मिटाने के लिये, स्वतन्त्र व्यापार. 
करनेके लिये, व्यक्तिवादके आधार पर व्यापारियोंने संघर्ष किया था । व्यक्ति-- 
वाद के आधार पर ही १६ बीं सदी में बृटेन में औद्योगिक क्रान्ति हुयीं थी ॥ 
उसके नेता पूञजीपति ही थे । बृटेन में उनका प्राधान्य था। सामन्तों एवं 
श्रमिकों से संघर्ष लेकर वे सफल हुये थे । 


वृटेनमें अर्थं शास्त्र के प्रमुख 'स्मिथ' की पुस्तक "राष्ट्रों की सम्पत्ति' पुञ्जीः 
पतियों के लिये बायबिल के तुल्य सिद्ध हुयी थी । उसमें व्यक्तिवादी अर्थशास्र ' 
का विश्लेषण है । 'माल्यसं' के जनसंख्या सम्बन्धी सिद्धान्त का अर्थशास्त्र में: 
महत्वपूर्ण स्थान है । रिकार्डो के भूमिकर सिद्धान्त का मी उस पर अच्छा 
प्रभाव पड़ा था । स्टुअटं' मिलके “अर्थशास्त्र के सिद्धांत पुस्तक का भी प्रभाव 
पड़ा था । वे नैसग्रिक नियमों के समान ही अर्थशास्त्र के नियमों को अपरिव- 
तनीय मानते थे! जैसे शीत के पश्चात, ग्रीष्म, ग्रीष्म के बाद वर्षा के आने 
का नियम, सूर्य का पूव में उदय होकर पर्चिम में अस्त होने का नैसग्रिक 
नियम अपरिवतंनीय है, जाड़े में प्राणी को गरम कपड़े गर्मी में हल्के कपड़े 
पहनने पड़ते हैं, मनुष्य को उनके अनुकूल ही नियम बनाना पड़ता है। ये 
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सिद्धान्तं पुञ्जीवादियों के लिये अनुकुल, किन्तु, श्रमिकों के लिए विष 


मुल्य था । 
. इसके अनुसार मनुष्य ताकिक एंव स्वार्थी है। वह स्वयं अपना हित 
अहित जानता है । सस्ता खरीद कर मंहगा बेचता है। उसे स्वतन्त्रता मिलने 
पर वह स्वयं ही बढ़ जाता है। इसीके अनुसार कहा जाता हैं-लाडं क्लाइव, 
चारेन हेस्टिग्ज जसे साधारण श्रेणी से उठकर भारत में अंग्रेजी राज के जन्म- 
दाता और गर्वनर वने । इनकी दृष्टि से व्यक्ति एवं समाज का विरोध नहीं । 
शुक्र, बृहस्पति आदि के अनुसार व्यक्ति के समुदाय का नाम ही समाज 
. झैः। सुतरां व्यक्तियों के सुखी होने पर समाज सुखी होगा । एक समाजके सुखी 
होने पर व्यक्तियो का सुखी होना स्वाभाविक है । 


„उनके अनुसार मनुष्य बाजार से एक वस्तु का क्रय, विक्रय अपने हितकी 
दृष्टि: से करता है । दूसरों की न्यूतम मूल्य में खरीदना चाहता हैं । राज्य को 
इसे सम्बन्धं में कानून नहीं बनाना वाहिये । मांग और पूर्ति के आधार पर 
चस्तुओं के मूल्य अपने आप निर्धारित हो जायंगे । वस्तु की मांग अधिक, पूर्ति 
कम होने से मूल्यं बढ़ता है। पूति अधिक, मांग कम होने पर. मूल्य घटता हैं। 
स्वतन्त्र प्रतियोगिता के द्वारा वस्तुओं का वितरणमी: स्वयं हो जाता है.। जहां 
चस्तु की आवश्यकता होगी, व्यापारी पहुंचायेगा । जहां मांग न होगी, वहां न 
भेजेगा । किस कार्य के करने से लोभ होगा, किससे हानि; इसे मनुष्य स्वयं 
. जान लेता है। उसमें भी राज्य का हस्तक्षेप नहीं होना चाहिए । वेतन निर्धार 
'रुण भी माँग पूर्ति के आधार पर स्वयं हो जाता है। 


सीमित नियंत्रण आवश्यक 


परन्तु रामराज्य वादी की दृष्टिमें यदि सभी शिक्षितं हों तो यह सिद्धांत 
डीक हो सकता हैं। परन्तु संसार में जाल, फोरेब भी चलता है। अशिक्षित, 
अंज्ञानियों को घोखा हो ही सकतां है। मोल, भाव करना भी संबको नहीं 


ओता । क्रये, विक्रयका व्यवहार सब लोग नहीं जानते । हीरा, पन्ना, पद्मरागं 


Ss 
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आदि मणियों तथा अन्य रत्नों के गुणदोष सब लोग नहीं जानते । अतएव 
सावधानी के लिये बोडों पर सरकारी या गैर सरकारी तौर पर विभिन्‍न 
भस्तुओंके मूल्यों का उल्लेख रहता है। नदी पार उतारनेवाले नाविकों, मोटर 
टॅक्सी आदि के भाड़ों का सरकारी तौर पर निर्धारण मिलता है। कभी कभी 
रुपये की आवश्यता होने पर गरीब किसोनोंको अपना गेहूं, अन्न, कपास आदि 
को सस्ते' दाम में बेचने को वाध्य होना पड़ता है। ऐसी. स्थिति में उत्पादन | 
` एवं आवश्यकता देखकर किसी: सीमा तक नियन्त्रण आवश्यक होगा । 
कहीं दर का नियन्त्रण करने के लिये दूकाने भी खोलनी पड़ती है । वेतन 

आदि के नियम मी साधारणतया ठीक है। पर कहीं मालिक एवं नौकर में 
स्वयं ही आवश्यकता के अनुसार वेतन निर्णय करना पड़ता हैं। तथापि 
चागरिकों के जीवनस्तर के अनुसार वेतन की भी सीमा निर्धारित करना 
आवश्यक ही है । अमुक अमुक काम में कम से कम कितना वेतन होना 
चाहिये । भले ही इससे ऊपर योग्यंता और काम के अनुसार नौकरी में कमी 
बेशी हो सकती है। ह 

युक्ति कल्पतरु, आदि ग्रंथोमें मणियों, रत्नोंके गुणों एवं मूल्योंका निर्धारण 
किया गया है । वेतन के सम्बन्धमें भी स्मृति ग्रंथों में विचार हैं। यदि मालिक 
और नौकर ने वेतन तय किये बिना काम किया ओर कराया है तो वेतन के 
सम्बन्ध में विवाद उपस्थित होने पर न्यायालय द्वारा यह व्यवस्था की जाती 
है कि कृषि, पशुपालनादि संबंध में लाभ की अमुक मात्रा नौकर को मिलनी 
चाहिये। “'दुलैमो हि शुचिनंरः” संसार में पवित्र लोग दुलंभ होते हैं, * 
अतः बिना नियन्त्रण के शोषण चलेगा । E 


व्यक्तिवादी नियम नेसगिक नहीं 


व्यक्तिवाद के अनुस।र देशके आयात निर्यातपर कर नहीं लगाना चाहिये, 
ति और मांग के अनुसार जैसे देश के बाजारों में मूल्य निर्धारण होता है। 
बैसे ही अन्तर्राष्ट्रीय बाजारों में भी मूल्य का निर्धारण होगा । इंसको मुक्त 
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ध्यापार की संज्ञा दी जाती है ।-कहा जाता है कि नैपोलियनःसे होने . वाले 
युद्ध के समय यूरोप के अनाज पर बृटिश सरकारने; आंयातःकर लगाया: था । 
: इससे बुटेनमें अनोज का मूल्य.बढ़ा थाः! इससे. जमीन्दारों का लाम सी. बढ़ा । 
किन्त इससे जन साधारण .एवं श्रमिकों का निर्वाह व्यय बढ़ा,। श्रम्रिकोंनेःवेतन 
वृद्धिकी मांग की । वेतन बृद्धि से श्रमिकोंका लाम-घटतरा था ।:उसःसमय जन- 
साधारण की सहायता के नाम पुञ्जीपतियों-ने मुक्त व्यांपार;की माँग की । 
आयकर रह करने का आन्दोलन हुवा । संघर्ष के परचात अन्न दर घटाया 
गया । तभी से मुक्त व्यापारकी प्रथा चली । अन्न सस्ता. हुवा, वेतन .ब्रृद्धि की 


माँग भी कुछ दिनों के लिये रुक गयी । पुञ्जीपतियों...एवं सामन्तों को लाम . 


हुवा । बृटेनमें ही सर्वप्रथम औद्योगिक क्रान्ति हुयी थी । अन्य देशोंकी वस्तुओं 
से बृटेन की वस्तू अच्छी भौर सस्ती होती थी । यदि.सर्वत्र मुक्त व्यापार की 
प्रथा होती तो संसार भर के बाजारों पर वृटेन का अधिकार हो जाता । जहां 
उनका अधिकार था, वहाँ सदियों के देशी व्यापार का अन्त हो गया। 


साञ्नाज्यवाद से व्यापार में बृद्धि, व्यापार बृद्धि से साम्राज्यवाद का विस्तार 
हुआ । 


परन्तु भारतीयं राजनीति से यह विरुद्ध है। कारण स्वार्थी लोग लाभ 
` के लियें देश का माल विदेशों में भेज देते हैं । देश के लिये उपयोगी वस्तुओं 
को मंहंगी कर देते हैं। इससे गरीबों का जीवन संकट में पड़ जाता है। सर- 
कारों का कत्तव्य होता हैं कि उपयोगं लायक पदार्थ से अतिरिक्त हो तमी 
बाहर भेजने की आंज्ञा दें, जिससे अल्प मूल्य में सबका कार्य चल सके । अपने 
देश के व्यापार की वृद्धि हो, इस दृष्टिसे विदेशी माल पर प्रतिबंध या उचित 
कर लगाना चाहिये। कौटल्य आदि ने इस कर का समर्थन किया था । जर्मनी 
आदि ने आयात कर लगाकर अपने राष्ट्रीय व्यवसायों को बृटेन की प्रति- 
योगिता से बचाया था। बृटेन ने मी अमरीका की वस्तुओं का एकाधिकार 
रोकने के लिये १९३१ में रक्षित व्यापार प्रथा को स्वीकार किया था। | 
इस दृष्टिसे उक्त नियम ग्रीष्म ऋतु के अनन्तर, वर्षा ऋतु आने, या सूर्य 
का पूर्व में उदय होकर पश्चिम में अस्त होने के नियम जैसे, प्राकृतिक नियम 
नहीं है और न ही ये नियम ईश्वरीय शास्त्रों से ही समधित है । 


\ = 
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` बैन्थम का उपयोगिता वाद - 

` ` उसके अनुसार जीवनं का एकमात्र ध्येय सुख प्राप्ति और दुःख निवा- 
रण है। वही जीवंन'का सार है। वही वस्तु उपयोगी है जिससे सुख हो 
आनन्दं या आनन्द का कारण सुलभ हो । क्लेश या क्लेश का कांरण दुःख 
है । वेन्यम के अनुसार मनुष्य के सभी कार्य उपयोगिता से ही निर्धारित होते 
हैं घर्म, अधमं, न्याय, अन्याय, मलाई, बुराई की परख उपयोगिताके आधार, 
पर ही की जाती है। 
उपयोगिता एवं व्यक्तिवाद-- | | 

ˆ उपयोगिता की दृष्टि से राज्य के नियम स्वतन्त्रता के बाधक होते हैं। 
अतः वे विकारंतुल्य हैं, किन्तु उसके बिना सभ्य जीवन निर्वाह संमव नहीं है। 
अतः वह आवश्यक विकार है। अतः राज्य को कम से कम नियम बनाना 
चाहिये । जैसे आरोग्यता सर्वोत्तम है। पंरन्त्‌ अस्वस्थ होने पर औषध आव- 
इयक है। स्वतन्त्रता पूर्ण जीवन उपयोगिता की दृष्टि से आदर्श जीवन है। 
परन्तु चोरी; दुराचार आदि बाधाओं के द्वारा स्वतन्त्रता भंग होने की संमा- 
वना होती है । तब नियम ही औषध का काम करते हैं । परन्तु स्टुअर्ट मिलने 
उसमें संशोधन किया । उसके अनुसार एक असंन्तुष्ट विद्वान होना संतुष्ट मूर्ख . 
से अच्छा है। उपयोगिता की परख केवल सुखकी मात्रा पर नहीं, किन्तु गुणों 


के आधार पर होनी चाहिए. हि 


. उपयोगिताबाद से पु>»जोवबाद लाभान्वित 
` यदि मनुष्य जाति उपयोगितां के अनुसार ही चलती तो वसिष्ठ, विइवो- 
मित्र, शङ्कर, रामानुज; ईशा, आदि जैसे लोगों की उत्पात न होती । उपयो- 
गितावाद के अनुसार वेन्यम को एक धनी वकील होना था, गरीब दाशंनिक 
नहीं । आज भी नेतिकता के नाम पर कितने ही सज्जन, सत्य बोलकर अपने 
को संकट में डालते हैं। भारतीये वेदान्त के अनुसार स्वतन्त्रता पूर्ण सुख एक 
आत्मा ही है। परन्तु वेन्थम का तो घ्येय भौतिक ही सुख है। 
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वेन्थम का उपयोगितावाद पृज्जीपतियों के लिये उपयोगी है । पूञ्जीपति 
अपने सुब और लाभ के लिये मानवता को. भूल जाता है । वह अपने अधिक 
तम सुख को ही अधिकतम मनुष्यों का सुख समभता है। मानवतावादी तो 
यही चाहेगा कि संभव -हो तो झघिक तम लोगों को अधिकतम सुख ।मिले, नहीं 


तो ` जितना भी सुख हो उतना. अधिकतम लोगों को मिलना चाहिये । 


यह नहीं कि अल्प से अल्प लोगों को अधिकाधिक सुख मिले । 
वयक्तिक स्वतन्त्रता-- 


स्टुअर्ट मिल की पुस्तक स्वतंत्रता 'लिबटीं' व्यक्तिगत स्वतंत्रताका सर्वोत्कुष्ट, 


समर्थन करती हैं । व्यक्ति की स्वतन्त्रता एवं व्यक्तित्वके लिये व्यक्तिवाद आव- 
इयक है । उसके अनुसार मानव प्रगति के लिये विचार एवं भाषण की 
स्वतन्त्रता आवश्यक है । कहते हैं स्टुअर्ट मिल सतक लोगों की स्वतन्त्रता का 


समर्थक था । उसके अनुसार उनमें से भी किसी नयी विचार धारा का जन्म. 
हो सकता है । डा० जानसन्‌ के अनुसार दमन से सचाई छिप नहीं सकती । 


सत्य की दृढ़ता के लिये दमन एक कठोर कसोटी हैं। परन्तु मिल दमन को 
प्रगति में बाघक मानता था। ब्राउन के अनसार 'मिल' ने जीवशास्त्र के जो 
योग्य हैँ--जीवित रहेगा, इस नियमको दुनियामें लागू किया । उसके अनुसार 
जो विचार, तकं संघषंमें बलिष्ठ होता है, वही सत्य सिद्ध होता है | फिर भी 


समाज के प्रतिकूल व्यक्तिगत कार्यो की स्वतन्त्रता नहीं होनी चाहिये । उसके. 


अनुसार जिसका बुरा असर समाज पर न पड़े ऐसे व्यक्तिगत कार्यों में स्वत- 
न्त्रता ठीक है । यदि मधूपायी अपने अनुभव से मद्यपान को हानिकारक सम- 
झेगा तो उसे छोड़ देगा । परन्तु राज्य के प्रतिबन्धसे मद्यपान छूट सकता है । 
पर इससे चारित्रिक संघटन नहीं होगा । राज्य प्रतिबन्ध से मन्‌ष्य छिप कर 
भी मद्य पी सकता है । उसके अनुसार नागरिकों को अपने बच्चों को स्कूल 
भेजने के लिये बाध्य करना राज्य का कत्तव्य हैं। परन्तु शिक्षा पर राज्य का 
प्रतिबन्ध न होना चाहिये । 


मानवता विहीन तक 


परन्तु उक्तं बातें भेविचॉरं रमणीय ही हैं। यदि मद्य-पांन आवि 


+ 


का 
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के लिये व्यक्तियों को स्वतन्त्रता होनी चाहिए, तब तो आत्महत्या 
की भी. स्वतन्त्रता होनी चाहिये । मनमानी व्यवहार करने से तो पशुता एवं 
मनष्यताका भी अन्तर मिट जायेगा । अतः धर्महीन, स्वतन्त्रता स्वेच्छाचारिताः 
उच्छुङ्कलता ही बन जाती है । 

स्पेन्सर के अनुसार गरीब बही है, जो जीवन को सामाजिक व्यवस्था के 
अन्‌सार सञ्चालन करने में असफल रहता है। जो योग्य होता है वही सफल 
होता है । अयोग्य व्यक्ति परिस्थिति के शिकार होते है। अयोग्य प्राणियों के 
समान ही अयोग्य व्यक्ति भी समयानुसार जीवन यापन में असफल होते हैं। के 
गरीब होते हैं । योग्य, अनुपयुक्त वातावरण में भी सफलता प्राप्त करता है ४ 
योग्य परिस्थितिके शिकार होते हैं, जैसे अयोग्य प्राणी मृत्युके शिकार होते हैं ॥ 
वैसे अयोग्य प्राणी निर्धन एवं निर्बल होते हैं । संघर्ष में पिछड़ जाने वाले ही 
गरीब हो जाते है। योग्य जीत्रित रहता है.। इस प्रकृति के नियम में राज्य को 
हस्तक्षेप नहीं करना चाहिये । इसका अर्थ यह है कि एक गन्दी बस्तीके निवा- 
सियों को उनके: भाग्य पर छोड़ देना चाहिये । जो योग्य होंगे वे उस प्रतिकूल 
बातावरणमें भी जीवित रह सकेगें। अयोग्य बीमारहोकर मर जायंगे । राज्य 
को रुच्छता का प्रबन्ध नहीं करना चाहिये । अयोग्य संघष से लुप्त हो. 
जायगा, योग्य बच जायगा'। किसी रुग्ण मूछित अध्यापक को परिस्थिति से 
मुकाबिला करने के लिये छोड़ देना चाहिये । परन्तु यह सब बातें मानवता के 
विरुद्ध ही हैं । 


विकासबाद की मान्यताएं आधारहीन 
लगभग अद्ध शताब्दी से विज्ञान ने प्राणी विज्ञान सिद्धान्त में पर्याप्त रहो 
बदल किया है। विकासवाद तो यस्तुतः खण्डित ही हो गया है। “साइन्स 
एण्ड रिलीजन'” ( घ्म एवं विज्ञान ), पुस्तक में सर ओलीवर जोजेफ, लाऊ 
आदि सात वैज्ञानिकों के मन्तव्यों का उल्लेख है । इस पुस्तकमें ईश्वर धर्म एंव 
विकास के सम्बन्ध में डाविन आदि के मत का खण्डन करके आस्तिक पक्ष क 
समर्थन किया गया है । ; 
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प्रोफेसर वाटमल कहते हैं कि हेकल का प्राचीन भौतिकवाद वतमान युग 
शे बिल्कुल दूर है । हेकल॑ की (दि ओल्ंडं'रिडल आफ यनिवसं' का उत्तर, रही 
“विचार एंव नूतन -उत्तर 'दिं ओल्ड रिंडल : एण्ड न्यूएस्ट आन्सर” पुस्तक में 
दिया गया है। उसमें कहा गया है कि नवीन वैज्ञानिक पहले की 
अन्धी प्रकृति के हाथ मेंन रहकर प्रकृति' को अपने हाथ में रखने की 
'शिक्षा'देते हैं। विकास को मनमाना नहीं, प्रत्युत नियमबद्ध होकर कार्ये करने 
वाला बताते हैं... " ` | 
डाविन के सुपुत्र प्रो० जार्ज डाबिन ने १६ अगस्त सन, १६०५ को दक्षिण 
अफ्रीका में ब्रिटिश एशोसियेशन के प्रधान की हैसियत से कहा था कि जीवन 
का रहस्य अब 'भी .उतना निगूढ़ है, जितना पहले था । यदि यह विकास क्रम 
सही हैं तो बन्दरों सें बन्दर की; मनुष्यों से मनुष्यों की, पक्षियोंसे पक्षियों की 
उत्पत्ति का क्रम क्यों दिखायी पड़ता है? आजे भी बन्दरों की परम्परा से 
'मंनृष्यो'का जन्म होता हुवा क्यों नहीं दिखायी देता? | 
किञ्चिन्मात्र सादृश्य से अन्यत्र अन्य रूपमें अन्य का परिणाम सिद्ध नहीं 
होता । कितने पौधे समान होते हुये भी गुणों में भिन्न है। कोई जहर है तो 
कोई अमृत। 
/ ` नवीन विज्ञान के अनुंसार कई प्राणौ ऐसे मिले हैं जिन्होंने अपने जन्म से 
लेकेर अब तकं अपना रूप बिलकुंलं नहीं बदला। यही स्थिर शरीर वाले कहे 
जाते हैँ । हेकलके अनुसार मनुष्य को उत्पन्न हुये आठ लाख बीस हजारं साल 
हुये है । इसी बीच में उसने इतनी उन्नति की है । परन्तु मि० जांन टी० रोड 
ने नेवादा में एक ६० लाख साल का पुराने जूते का तल्ला पत्थर की दशा 
में पाया है। उससे विकासवाद सरवंथा धराशायी हो जाता हैं। पृथ्वी 
की आयु अब तक जितने भी प्रकारो से सिद्ध की गयी है, इनमें से कोई भी 
प्रकार इस जूते के कारण विकासवाद की सवं कड़ियों को उत्पन्न करने में 
समर्थं नहीं है । अमीवा से लेकर मनुष्य तक जितनी कड़ियां हैं, यदि एक एक 
कड़ी करोंड़ वर्ष लें तो.ज्यादा से ज्यादा कितनी पुरानी हो सकती है; इसका 
अन्दाजा लगाना भी कठित है। यह सिद्धान्त स्थिर हो चुका कि मनुष्यं का 
विकास बन्दर से महीं हुवा, प्रत्युत बन्दरों का जन्म ही मनुष्यों से हुवां। इन 


2 
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वैज्ञानिकों के अनुसार पूर्वकाल के मनुष्यों ने ज्ञान विज्ञान में बहुत उन्नतिकी 
है । इस लिये उनके शिर कमजोर हो गये । कुछ दिनों के बाद ग्रे असम्य, 
जंगली हो गये । अतः रजनीश की यह बात वेतुकी है जिसमें कहा गया है जब 
बन्दर पहले पहल दो पैर से खड़ा हुवा होगा तो उसकी रीढ़में दर्द भी होगा, 
कठिनाई भी हुईहोगी। | 

यंत्रों का विकास जैसे किसी चेतनकी बुद्धिका परिणाम है वैसे ही विश्व 
का विकास भी किसी चेतन ईश्वर से ही संभव है । 

डा० जे० जे० एम० फ्लेमिग का कहना है कि साइन्स कें अध्ययन करने 
से हमें प्रकृतिक जगत में तरकीव, योजना, धारणा और विचार दिखलायी 
पड़ते हैं । ये बातें इत्तिफाकसे अचानक नहीं आ गयीं । ये विचार चेतन्य की 
सूचना देते हैं । यह संसार बिना विचारवानके नहीं बन सकता । थर्टी इयसे 
आफसाइकिंकल रिसचं' पुस्तकमें लिखा है कि पचास वर्ष पूर्व विज्ञानका रुख 
था कि जो बात भौतिक विज्ञानसे नहीं: सिद्ध है.-उसका अस्तित्व ही नहीं, वह 
ढोंग है । परन्तु ऐसे प्रमाण मिल रहे हैं कि, जो भौतिक विज्ञान के बाहर हैं, 
ऐसे पदार्थो को साइकिकल कहते हैं। मद्रास हाई कोर्ट के जज टी० एल० 
स्टेज के अनसार जल क्ृमियों में भिन्न भिन्न रूप वाले अन्तु प्रतिदिन उत्पन्न 
होते हैं। उनके लिये आवश्यक नहीं है कि वे एक दूसरे से विकृत होकर 
उत्पन्न हों। प्रत्युत वे स्मतत्र एक दूसरे से अपेक्षा रहित, एक ही .समय. में 
अलग अलग आकार के साथ. उत्पन्न होते हैं । इससे क्रम विकास. .का .खण्डन 
होता .है। सिर में मैल जमने- से जुं साक्षात्‌ उत्पन्न होती हैं । उनको अन्य. 
अनेक देह धारण नहीं करना पड़ता । खटमल भी मलीनता से ज्यों के त्यों 
उत्पन्न होते हैं । मूत्र के कीड़े सब जगह एक से नही होते हैं। इससे सिद्ध 
है कि अमुक आकार प्राप्त करने के लिये अनेक आकारों का चक्कर लगाना 
आवश्यक नही । 

हक्‍सले ने अपने 'एनिवसिटी एड्रेंस” में कहा है कि प्रत्येक प्राणी और 
वनस्पति की महान जातियों में विशेष जातियाँ ऐसी भी होती हैं जिनको मे 
परसिस्टेण्ट टाईप (स्थिर आकृति) नाम देता हूं। इनके स्वरूपमें आदि सृष्टि 
से लेकर अब तक कोई विकार नहीं हुवा । डी. द्वाइजं टी, एल. स्ट्रेज ने 
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भी ऐसा ही मांना हैं। फिरं ऊंट पंहलें सांप और छिपकली बनकर फिर उंट 
बना, इत्यादि बांतें अनर्गल ही हैं । 


... विकासवादके अनुसार--यदि पृथ्वीकी किसी तहमें एक ही जगह घोड़ा, 
गधा, और जेत्राके अस्थिपञ्जरमिले तो विकासवादी तीनोंको एक ही समझ्ेगा। 
उनके विश्वासके अनुसार घोड़े की कड़ियां मिल गयी । . यूरोप, अमरीका की 
खुदाईसे मिले विभिन्न जातियों के अस्थि पञ्जरों को मिलाकर दिखलाने की 


कोशिश की जाती है, वे. सबं घोड़े के पूवज हैं। हक्सले ने इसे बड़ा महत्व 
दिया था। परन्तु. आधुनिक खोज से उसका खण्ड न हो गया । 'मार्डन, आइ- 
डिया आफ इ वोल्यूशन' पुस्तक में यह बात स्पष्ट है। फेगसं, अपनी पुस्तक 
'छेस अम्पुलस डे डारविन” पुस्तक में लिखते हैं कि घोड़ों की कड़ियां न तो 
इस प्रकार के जिन्दा जानवरों से पुरी होती हैं और न प्रस्तरी भूत अस्थि 
पञ्जरों से ही । इसी तरह जोन्स से नंवम्बर सन्‌ १९२२ ई० के नये एज 

पत्र में लिखा है कि इस म्यूजियम में एक कण भी ऐसा नहीं है जो यह सिद्ध 
कर सक कि जातियों में परिवर्तन हुवा हैं । अब तो केन्द्राकर्षण काल और 
दिक्‌ संबंधी विचार भी बंदल गये हैं । गंगितं तथा पदार्थ विज्ञान में बहुत सें 
ऐसे सिद्धांत हैं जों परस्पर विरोधी हैं। उदांहरणार्थ पहले युक्लिडके स्वत 

सिद्ध नियम अनिवार्य तत्व मानें जाते थे किन्त सालिवान के अनसार अब 
वह पुरानी वस्तुं हो गयी । उनका कहना है कि आज से सौ वर्ष पूवं लोवा 
झेफ्सी नामक छूंसी और वोलियाई नामक हङ्गैरियन ने यह जान लिया था 
कि युक्लिंड का रेखागणित अवित्रेच्य आवझ्यकताका स्थान नहीं ले सकता । 


दो हजार वर्ष तक युक्लिड के सिद्ध न्तोंने निविरोध राज्य किया । सभी 
वैज्ञानिक उन्हें जितना मनुणों के लिये उतना ही देवताओं और इश्वर के 
लिये आवश्यक मानते पे। उस समय लोवा .शेफ्सी तथा बोलयिायी को लोग 
विक्षिप्त कहते थे। महान्‌ विद्वान गांस तक को जो स्वयं इसे समझ चुका 
था, अपनो आविष्कार प्रकाशित करने का साहस न हो सका । किन्तु अन्तमें 
लोवा शेफ्सी आदि की बातें मान्य हुयी । 
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जिस “आइजक न्यूटन' का केन्द्रीय: आकर्षण सिद्धान्त आज भी श्रद्धा से - 
# पढ़ाया जाता है, उसी के सम्बन्ध में सालिवान का कहना है कि न्यूटन का 
यह आविष्कार और इसकी पुष्टि मानवी बुद्धि की चरमकंति समझी जाती थी 
तो भी आज हम केन्द्रीय आकर्षणकी व्याख्या भिन्न परिभाषा द्वारा करते हैं । 
इस विषय में हमारा सम्पूर्ण दृष्टिकोण न्यूटन के दृष्टिकोण से मूलतः भिन्न 
है । न्यूटन का सिद्धांत लागू करने पर कई अंशों में यह अवास्तविक और | 
अशुद्ध ठहरता हैं । आज वहु प्रणाली जड़ और शाखा सहित उखाड़ कर फेंक 
दी गयी, जिसकी नींव पर यह सिद्धांत खड़ा था । 
हकक्‍्सले के अनुसार अचेतन पदार्थ हीनज्योति अथवा पानी के भंवर के 
तुल्य निष्प्रतीत होनेपर भी प्रतिक्षण बदलने वाली शक्तियां हैं। नये नये पर- 
. माणु-मिलते जाते हैं और पुराने पृथक्‌ होते जाते हैं। यह निरन्तर बहती 
*' रहती है। इसलिये चैतन्य का सिलसिला नहीं,ट्टता ।. वैज्ञानिकों के अनुसार 
परमाणुओं की गति प्रति सेकेण्ड एक लाख मील है। यहाँ यह विचारणोय है 
कि अलग रहकर इतने वेग से चलने वाले परमाणु किस प्रकार अपना ज्ञान 
दुसरे परमाणु में डालते है या ज्ञान किस प्रकार एक परमाणु से उड़कर दूसरे 
परमाणु में जाता है? 
बौद्धों के क्षणिक विज्ञानों के सम्बन्ध में भी यही भापत्ति उठती है। 
बीसों वर्ष पढ़ कर भी एक छात्र गुरु का सम्पूर्ण ज्ञान ग्रहण नहीं कर पाठा । 
चाहते हुये भी गुरु अपना ज्ञान छात्रों में शीघता से संक्रांत नही कंर॑ पाता ॥ 
फिर बिना किसीं साधन के दूर दूर स्थितं परमाणु इतने वेग से दौड़ते हुए 
अपना ज्ञान दूसरे में फेंक कर चले जाते है और दूसरे उस ज्ञांन को ले लेते 
हैं। यह कितनी असंगत बात है । अत विकासवादियोंके परिवर्तनशील आत्मा 
और बौद्धों के क्षणमङुर विज्ञान आत्मा से कूंटस्थ नित्य विज्ञान रूप आत्मा 
का पार्थक्य ही मानना पड़ेगा । 
श्री रजनींश जी कहते हैं कि समाजवाद का अन्तिम परिणाम अराज- 
५ कतावाद है। अराजकतावाद भी समझ लेना आवश्यक है । 
अराज़कतावाद-- | 
अराजकतावादियों के अनुसार मनुष्य समाज अराजकता को ओर अप्र” 
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संर हो रंहा है| 'मनृष्य जातिने सेहंयोग द्वारा ही प्रगंतिं की है, प्रतियोगिता 
दोरा नहीं । सहयोग द्वारा ही मनुष्य ने प्रकृति पर विजय पाई है। सहयोगसे 
ही प्राचीनं लोगे जीवित रहते थे । स्वेच्छात्मक संस्थाओं की वृद्धि हो रही है.। 
मनुष्य जिंतनां सम्य होगा उतना ही सहयोगी. हे गा । अब थोड़े ही प्रयत्न से 
राज्य कां अन्त. और स्वेच्छात्मक संस्थाओंका युग आरम्भ होगा । अराजकता. 
चाद ही पूर्ण स्वतन्त्रता का युग हैं । उसमें २४ से पंचास वर्ष तक काम करने 
की व्यवस्था होगी । प्रत्येक व्यक्ति'को प्रतिदिन चार या पांच घण्टे तक काम 
करना होगा । मनुष्य वेतन या प्रोत्साहन के बिना ही काम करेगा । कामः 
करना मनुष्य का स्वभाव होता हैं। किन्तु सुगम एंवं रोचक काम ही पसन्द 
होते हैं । भावी समाजमें सभी काम सुगम एवं रोचक होंगे, विज्ञान की प्रगतिं. 
से कोई काम गन्दा न रह जायगा ! पहले बच्चों, बढ़ों, -अंगहीनों, को उनके 


आवश्यकता के अनुसार चीजे दी जायंगी, फिर अन्य लोगों को जीवनोपयोगी 


: वस्तुएं दी जायंगी, फिर आराम कीं वस्तुएं । सामाजिक वहिष्कार से असा- 
माजिक कार्यो की स्वतः निवृत्ति हो जायगी । इतने पर भी सुधार न होगा तो 
अपराधी का डाक्टरी इलाज होगा । उसे सुधार गृहमें भेजा जायेगा । मनुष्य 
सामाजिक समझौंतो को भंग न करेगा । संघटन के लिये छोटे छोटे प्रादेशिक 
संघ होंगे । इन्ही में प्रान्तीय समितियां बरे गी । प्रान्तीय समितियों से राष्ट्र 
समितियां ब्रनेगी । वहाँ से यूरोप, अमरीका आदिको प्रतिनिधि भेजे जायंगे । 
फिर संसार की समिति बनेगी । वे प्रतिनिधि विशेषज्ञ ही होंगे । अल्पज्ञ या 
भर्घज्ञान नहीं । समस्या पूर्ति होने पर इन अस्थायी संघों का भी अन्त हो 
जायगा । दूसरी समस्या आने पर उस प्रकार के विशेषज्ञ प्रतिनिधि भेजे 

. शयंगे । जैसे रोग निवृत्ति के लिये चिकित्सा विशेषज्ञ प्रतिनिधि होंगे । खेलके 

लिये खेल का विशेषज्ञ खिलाड़ी प्रतिनिधि होगा । 


स्वतन्त्रः स्वेच्छात्म संघों का समुच्चय ही अराजकतावादी संघ होगा । 
अराजकतावाद कां सार व्यवस्थां का अन्त नहीं, किन्तु निरङ्क शता का अन्त 
होगा । इसके अनुसार समाज की बिना स्वतन्त्रता से शोषणं . और. अस्यामि 
बढ़ेंता है । और संवतेन्त्रेता के बिना समाजवाद से दासता और पशुता बढ़ती 
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है-"क्रोपोटकिन के अनुसार न्तिके द्वारा पूञजीवाद का अन्त होते ही$राज्य 
का भी अन्त हो जाना चाहिये.। न मर्जे-(व॒र्ग) रहे न मरीज (राज्य) : लेनिनके 
अनुसार-भी राज्य दमन का यन्त्र है । कित्तु.वे विरोधियों को कुचलने के, लिये 
उसकी आवश्यकता मानते थे । अराजकता वादियों के अनुसार : ऐतिहासिक 
दृष्टि से राज्य आवश्यक नहीं । 


राज्य की उत्पत्ति के पहले भी मनुष्य रहते थे । अपने . समूहों में सुखी 
और स्वतन्त्र जीवन बिताते थे । श्रमिक क्रान्तिके बाद मी वैसें ही बिना राज्य 
के सुखी एवं सम्पन्न रह शकते हैं वर्गं -विहीन समाजमें जो कि श्रमिक. क्रांति 
का फल है। वर्गीय संस्था की दृष्टि में राज्य की आवश्यकता नहीं रह जाती-। 
राज्य कमी, भी न्यायपूर्ण नहीं था। व्यक्तिगत सम्पत्ति के द्वारा. ही राज्य का 
% जन्म हुवा था । व्यक्तिगत सम्पत्ति एक चोरी है। राजा इसका रक्षक रहा है। 
राज्य सदा ही शोषकों का पक्षपाती रहा है। राजा निरङ्कुशता का प्रतीक है, 
चाहे वह जैसा भी हो । जैसे राजतंत्र या कुलीन तंत्रों में अल्प संख्यकों द्वारा 
बहुसंख्यक बहुमत, द्वारा वैयक्तिक स्वतन्त्रताका अपहरण होता है। उनके अन्‌- 
सार कोई मनुष्य दूसरे का प्रतिनिधित्व नहीं कर सकता । 'अ का प्रतिनिधि 
सभा में ठीक 'अ' की भांति नहीं बोल सकता । फिर समूहों का प्रतिनिधि तो 
कोई हो ही कंसे सकता हैं ? कोई विधान विशेषज्ञ धारा समाका सदस्य बनता 
है पर वह सफाई, शिक्षा, शासनके सम्बन्धमें अनुभव शून्य ही रहता है। फिर 
उसके द्वारा इन विषयों में बनाये नियम कँसे लाभदायक हो 
सकते है । शक्ति का मद तो शासक में आता ही हैं। मनुष्य राजनीतिज्ञ होने 
से ही बुराहोजांताहै। ग 
राज्य के बिना भी मनुष्य खाता, सोता, बोलता, पढ़ता है । जुवाड़ी जुये 
में हारकर बिना राज्य के दबाव के ही रुपया दे देता है। चोर भी आपस में 
समभौता करते हैं। किंतने खेलोंमें खिलाड़ी स्वयं नियम बनाते हैं और उसका 
+ पालन करते हैं। राज्यके बिना भी स्वेच्छात्मक संस्थाओं द्वारा सब काम चल 
सकता है| बाह्य आक्रमण भी राज्य सेना की अपेक्षा जनता की सेना अधिक 
अच्छा सामना करती है । 
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` दण्ड के मय से प्राणी अपराध नहीं करेगा, यह समभना भ्रम है। किसी 

व्यक्ति को फांसी देने से उसके बच्चे निराश्रित, असहाय होकर समाज, के लिये 
अधिक हानिकारक होते हैं। राज्य का अन्त हुये बिना राजनीतिज्ञों के पाखण्डों 
काअन्तं नहीं होगा ® | 


` प्रतिनिधि की कल्पना. अनिवार्यं 
` ` वस्तुतः आंज के सारे इतिहास के महल कुछ ई ट, पत्थरों एवं मुद्राओं के 
आधार पर बने हैं। वे महाभारत एंव रामायण के समान किंसी : महषि की 
ऋतम्भरा प्रज्ञा के. आधार पर निमित नहीं है । अतः ऐसे इतिहासों के आघार 
पर किसीं सिद्धान्त का निर्धारणा नहीं हो सकता । यदि संभी लोग सात्विक 
'र्मेनिष्ठ, जितेन्द्रिय, तत्ववित्‌ हों तो अवश्य राज्य, राजा आदि के बिना भी 


. - कार्ये चल सकता है । यह “न वै राज्यं न राजा, सीत” आदि के अनुसार 


महामारत में स्पष्ट हैँ । पर जब तक वैसा संमव न हो तो अराजकतावाद से 


सुख, शान्ति सवंथा असंभव ही होगी । रामायण के अयोध्या काण्ड के ६७ वें : 


से में अराजकता की दुरवस्था का वर्णन है-- 
नाराजके जनपदे विद्यन्माली- महास्वनः । 
अभिवर्षतिं पं्जन्यो महीं दिव्येन वारिणा ॥ 
नाराजके जनपदे वीजमुष्टिः प्रकीयंते । 
नाराजके पितुः पुत्रो भार्या वा बतंते वशे It 
अराजके धनंनास्ति नास्ति मार्य्याप्यराजके । 
नाराजके जनपदे योगक्षेमः प्रवत्तत्त ॥ 
न चाप्यराजके सेना शत्रून्‌ विषहते युधि । 
यथा हानूद का नद्यो यथा वाप्यतृणं वनम्‌ । 
अगोपाला यथागावस्तथा' राष्ट्रमराजकस्‌ ॥ 
सभी कां शासन में भाग लेना असंभव है । अतः प्रतिनिधि की कल्पनं 
अनिवार्य है । प्रतिनिधि मुख्य से भिन्न होता ही है। बही मुख्य का अपेक्षित 


छः 
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निश्चित कार्यकारी होता हैं। अराजकता वादियोंको भी समय-समय पर प्रांत 
देश एंव संसार के लिये प्रतिनिधि निश्चित करना मान्य है ही । 
अतः धर्मं नियन्त्रित र।जा या धर्म नियंत्रित जन प्रतिनिधियों द्वारा शासन अपे- 


क्षित है ही । 


आत्मवांद का स्वरूप -. 


समाजवाद खण्डन कें प्रसंग में रजनीश कई बार कहते हैं. कि समाजवाद 
में आत्मा का विकास तथा आत्माका ज्ञान नहीं होवा, परन्तु आत्मा क्या है ? 
कैसा है? वे कुछ भी नहीं बता पाते । 

कहा जाता है कि जैसे व्यवहार में भौतिक कार्यं कारण संघात भौतिक 
ही आदित्यादि ज्योति से उपक्रियमाणा होता है, उसी तरह स्वप्नादि में भी 
कार्यकरण संघात को .उपकारक आत्म ज्योति भी मौतिक ही है । .भर्थात्‌ 
भूतों का ही परिणांम विशेष हैं। अतः यदि संघात से व्यतिरिक्त मी कोई 
ज्योति मान्य होगी तो भी वह भौतिक ही होगी । अनुमान मी यथादृष्ट ही 
होता है | जो कहा जाता है कि अन्तःस्थ एवं अप्रत्यक्ष होने से आत्मञ्योति 
आदित्यादि से विलक्षण अमोतिक ही है, तो यह भी ठीकं नहीं हैं, क्योंकि 


चक्षुरादि इन्द्रियों में उक्त हेतु व्यमिचरित है। चक्षुरादि भी अप्रत्यक्ष तथा ' ` 


अन्तःस्थ ही है । फिर फ़ी वे'अमौतिक नहीं हैं। किन्तु भौतिक ही है । 

वस्तुतः काये; कांरंणं संघात के होने पर ही चैतन्य ज्योति का सत्व 
होतां है । अतेः तद्‌भाव मावी होने से जैसे रूपादि भूत धर्म ही है, वैसे ही 
चैतन्य भी भूत घमं ही है। सामान्यतो इष्ट अनुमानके आघार पर यह कहा 
जाता हैं कि जैसे जाग्रत काल में संघात तद्॒बतिरिक्त आदित्यादि ज्योति से 
उपकृत होता है, वैसे ही आदित्य, चन्द्र, अग्नि, वाक्‌,” आदि ज्योति के न 
रहने पर भी स्वप्न में संघात व्यतिरिक्तं आत्मा से उपकृत होता है। परन्तु 
यह ठीक नहीं है । क्योंकि अनुमान से प्रत्यक्ष प्रबल होता है । हम देखते ही हैं 
कि देहादि संघात ही दर्शन श्रवणादि क्रियाका कर्ता होता हैं । वही मनन एंव 
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अध्यवसान मी करता है । फिर यदि कोई भिन्न भी ,आन्तर भात्म ज्योति हो. 
तो बह भी आदित्यादि-के समान भौतिक ही होनी चाहिए। यदि कहा जायं 
कि देहादि. संघातं. ही दर्शनादि क्रिया का कर्ता है;.तो-फिर क्या कारण है- 
कि मरण दशा में संघात के ज्यों के त्यों बने रहने पर भी दर्शनादि क्रिया क्‍यों 
नहीं होती ? स्पष्ट है कि संघात में कभी दर्शनादि क्रिया दिखती है कभी नहीं 
दिखती है । परन्तु यह कथन भी असंगत ही है, क्योंकि जो वस्तु जैसी दृष्ट हो 
उसे वैसा ही मानना चाहिए | खद्योत (जुँगुन्‌) में कभी प्रकाश, कभी अप्रकाश 
` देखा जाता है.। तस्मात्‌ उसका प्रकाश अप्रकाश. दोनों ही घमं है। उसी तरह 
देहादि का भी कंभी दशंनादि क्रिया का कर्ता होना, कभी दशंनादि «क्रिया 
कां कर्ता न होना, दोनों ही संगत है। वहां किसी कारणान्तर कीं कल्पना 
व्यर्थं ही है।. . 
पदार्थ का स्वभाव पयनुयोज्य नहीं होता है। अग्नि का औष्ण्य, जल का 
शैत्य स्वुमाव ही है। वैसे ही खद्योत का प्रकाश एंव अप्रकाश स्वाभाविक 
धर्म है । वसे देहादि का भी चैतन्य, अचैतन्य दर्शनादि क्रिया का कतू त्व तथा 
अकतु त्व स्वाभाविक घर्मे है । यदि अग्नि की उष्णता आदिको भी प्राणियों के 
घर्माघमं से माना जायगा तब तो फिर घर्माघमें के फल दातृत्व का. भी कोई 
अन्य हेतु मानना पड़ेगा और फिर तो. अनवस्था प्रसंग होगा । अत? अग्नि 


की उष्णता आदिके समान ही देहादिमें कादाचित्क दर्शन, अदशेन को स्वामा- 
विक ही मानना उचित हैं। 


इस पूर्व पक्ष का खण्डन करते हुये सिद्धान्त वादी कहता है कि यदि 
देहादि की ही दशंनादि क्रिया मानी जायगी, तब तो स्वप्न में दृष्ट के ही 
दर्शन का नियम होना चाहिये ! देखा जाता है कि अन्ध मनुष्य भी स्वप्न में 
दृष्ट पूर्व रूप का दशन करता है। शाक द्विपादिगत अदृष्ट रूप का स्वप्न में 
दर्शन नहीं करता । परन्तु स्वप्न में जाग्रत का देह न होने पर भी जाग्रत 
अवस्था के दृष्ट रूपका ही स्वप्नमें दरशन होता है.। अतीन्द्रिय संस्कार चार्वाक 
को मान्य नहीं हो सकते । यह मी नहीं हो सकता कि जाग्रत देह के दृष्ट खूप 
को स्वप्तस्थ अन्य देह देखे, क्योंकि अन्य दृष्ट को अन्य पुरुष स्वप्न में भी नहीं 
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देख. सकता है । इसलिये अगर देह-ही आत्मा-है, तो.स्वप्न में . दुष्ट के - ही, 


3 .. दशन का नियम नहीं बन सकता । 


कई लोग कहते हैं कि स्वप्न में दृष्ट के. ही दर्शन का नियम नहीं है।. 
` क्योंकि अन्ध को भी स्वप्नमें रूप का दशन होता है । परन्तु यह ठीक नही है. 
... क्‍योंकि अन्ध मी दृष्ट पूर्व ही रूप को स्वप्नमें:देखता हैं । अदृष्ट शाकद्वीपादि 
`. रूप्‌ का दशन नही होता है । इससे यह सिद्ध हो जाता है कि जिसने स्वप्न में 


ः | | ` - दृष्ट पूर्वं वस्तु को देखा है उसी ने चक्ष के रहने पर भी जाग्रत अवस्था में रूप 
` को देखा था । देह या चक्षु ने नहीं देखा। हां वे सब उसके दर्शन में साधनं 


हैं। यदि जाग्रत और स्वप्न दोनों ही स्थलों में देह को द्रष्टा माना जाय तो 
जिस आंख वाले देह ने जाग्रत अवस्था में रूप देखा था, उसके अन्धे हो जाने 
पर स्वप्न में दृष्ट पूर्व रूप का दर्शन नहीं होना चाहिये ! क्योंकि अन्ध हो जाने 
से, देह का सहायक नेत्र न होने से स्वप्न में दृष्ट पूर्वं रूप का दर्शन कंसे हो 
सकेगा ? यदि स्वप्न में नये चक्षु की उत्पत्ति संभव हों तब तो नये आंख वाले 
देह की ही उत्पत्ति क्यों नं मान ली जायं ? परन्तु ऐसा स्वीकार कर लें तों 
भी अन्य देह से दृष्ट का .अन्य देह द्वारा स्वप्न में दर्शन नही हो सकता है: 
अन्य दृष्ट का स्वप्न में अन्य को दर्शन नहीं होता है। यह भी नहीं कहा जा 
सकता है कि स्वप्न में पूर्ग दृष्ट दर्शन नही होता । क्योकि मैंने पूर्ण दृष्टं 
हिमालय के शिखर को आज स्वप्न में देखा था, ऐसा अनुभव नष्ट नेत्र वाले 
अन्धों को भी होता है । अगर कही जन्मान्धों को भी ऐसा अनुभव होता हैँ 
तो वहां भी जन्मान्तरीत अनूभव के कारण ही जन्मांघ को स्वप्नं में रूप काँ 
दर्शन होता है, तस्मात_जैसे स्वप्न में देह प्रष्टा न होकर देहादि संघात से 
भिन्न आत्मा ही ब्रष्टा है, उसी तरह जाग्रत अवस्थामें नेत्रवाले देह को द्रष्टा 
न मानकर उसी आत्मा को ही द्रष्टा मानना उचित है । 
इसी तरह जो द्रष्टा होता है वही स्मर्त्ता होता है। क्योंकि द्रष्टा एवं स्मर्ता 
के एक होने का नियम है। अन्य दुष्ट को अन्य कभी स्मरण नही कर सकत 
है। कभी आंखे बन्द करके स्मरण करता हुवा मनुष्य दुष्टरूपको दुष्टके संमानः 
ही देखता है । उस स्थलमें बन्द आंख द्रष्टा नही है । अतः नेत्र बन्द होने पेरु 
भी जो स्मरद्रूप को देखता है, नेत्र बन्द न होने पर भी उसी को रूप का द्रष्टा 
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मानना उंचित है । मृतदेह में देह अविक्रले (सर्वागंपूर्ण) रहनेपर भी रूपादि 
दर्शन नहीं होतो। यदि देह ही द्रष्टा हो तब तो मृत देह में भी दशे” 
नादि क्रिया होनी चाहिए । जिसके न रहने से दर्शनादि नहीं होते । 
ज़िसके रहने पर दर्शेन होता है, वह आत्मा ही दर्शनादि क्रिया का द्रष्टा है । 

यह भी नहीं कहा जा सकता है कि चक्षुरादि इन्द्रियां, दर्शनादि 
हिया. के कर्ता है.। क्योंकि--'यदहमद्राक्षम्‌ तत्स्पृशामि” मैंने जिस 
घूट को . देखा था, अब उसी का स्पर्श कर रहा हूं। इसु प्रत्य" 


भिज्ञान से प्रतीत होता है. कि दर्दान एंव स्पर्श क्रिया का कर्ता एक ही है । 
रतु चक्षु और त्वक्‌ इंद्रियां तो एक नहीं है। अतं: इन््ियाँ दशादि 
क्रियाओं. के कारण.तो हो सकती. है, लेकिन कर्ता नहीं । किन्तु एक ही आत्मा 
. ज्ञु से.घट को देख सकता है, त्वक्‌ से स्पर्श कर सकता है, वही मन से 
संकल्प एवं बुद्धिसे निर्णय कर सकता है । यदि इन्द्रियां एक एक स्वतंत्र आत्मा 
| होगी तब विषुद्धदिककी ओर क्रिया होनेपर शरीर का ही उन्माथ हो जायगा, 
यदि सब इन्द्रियां मिलकर परस्पर सम्मति से काम करेगी तब तो एक कोई 
स्वतंत्र झ्ात्मा न होगा, फिर कभी वैमत्य भी हो सकता है । 
. अनुःआत्मा हैं, यह पक्ष भी संगत नहीं है। क्योंकि स्वप्न में मन ही तो 
विषय रूप में परिणत होता है । जाग्रद्वासना वासित अर्धेनिद्रा से प्राबृत आत्म 
ज्योति से दीपित मन ही स्वप्न होता है | वैसे भी जसे “चक्षुषा पश्यामि” 
इत्यादि रूपसे चक्षु में करणात्व प्रतीत होता है, वैसे ही-- 
॒ “मनसा संकल्पयामि, बुद्धया अध्यवस्यामि'' 
मैं मन से संकल्प करता हूं। बुद्धि से निर्णय करता हूं, इस रूप 
से:मन, बुद्धि में: करणत्व ही प्रतीत होता है, कत्तृ त्व नहीं । जैसे वृक्ष के छेदन 
सें कुठारकरणा है, वैसे ही रूप दर्शन में चक्षु करण है । इसलिए 
संघात से अन्तःस्था अप्रत्यक्ष व्यतिरिक्त ज्योति आत्मा अभौतिक ही है, 
भौतिक नहीं । . 
- कहो जाता है.कि बह व्यतिरक्त ज्योति भी आदित्यादि के समान भौतिक 


&~ 


{a - 
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' ही होना चाहिये । क्योंकि आदित्यादि ज्योति भौतिक देह के समान जातीय 


ही है, विजातीय नहीं । उपकाय्यं-उपकारक भाव सजातीय में ही होता है, 
बिजातीय में नहीं । परन्तु यह कहना ठीक: नहीं; क्योंकि उपकार्य्यं-उपकारक 
भाव में साजात्य का नियम नहीं होता हैं । देखा जाता है कि पाथिवं ई धन 
आदि से अग्नि का प्रज्वलन होता हैः.। अग्नि और ईन्धन में 


` काष्ठादिका साजात्य नहीं है, तो भी .उपकार्य्योपकांरक भाव होता है । इतना 


ही क्यों कभी उदक से वैद्य त अग्नि का .उपकारं होतो है। जाठर अग्नि. का 
उपकार अन्न आदि से होता है । | । 


. यह भी कहा जाता है कि अन्तः स्थत्व अप्रत्यक्षत्व चक्षुरादि में होने पर 
भी चक्षु रादिमें भौतिकत्वं है ही । अतेः अप्रत्यक्षत्व अतःस्थत्व आदि हेतु आत्मा 
के अभौतिक होनेमें प्रमाण नहीं हैं । पर यह कहना ठीक नहीं क्योंकि चक्षुरादि 
करणों से भिन्न होकर जों अन्तःस्थ' और अप्रत्यक्ष ज्योति है, वही. देहादि. 
संघात का उपकारक आत्म ज्योति है--- 


तथा च चक्षुरादि भिन्नत्वे सति अन्तःस्थत्वं ' | 


तथा अप्रत्यक्षत्व ही अन्तर ज्योति के आत्मत्व -अभौतिकत्वं का प्रयोजकं 
हैं। यदि सामान्यतो दृष्ट अनुमान प्रमाण न माना जायगां, तो. मोजन 
पानादि सर्न व्यवहार का लोप हो जायगा, क्योंकि मोजन पान द्वारा क्षुधां 
पिपासा की निवृत्ति देखकर ही दूसरे दिन भी क्षुधा पिपांसा निवृत्ति 
के. लिए सामान्यतो दुष्ट - अनुमान से ही भोजन पान में प्रबृत्ति 
होती है। विशेष खूप से प्रत्येक भोजनादि का क्षुंधा निवृत्ति आदि के 
साथ कार्य्यकारण माव दुष्टं नहीं है । खद्योत में प्रकाशाप्रकाश भी निनिमित्त 


` नहीं है । पक्षादि अवयवो के विकास से, प्रकाश और संकोच से अप्रकाश होता 


हैं। उंसीं तरह आत्मा कें सन्निधान से ही देह में दशंनादि क्रियां होती है । 
असन्निधान के कारण ही मृतं देह में दशंनादि क्रिया नहीं होती। धम, 
अधर्म में फल दांतृत्वं, अग्नि में उष्णता, जलं में शीतलता के समान स्वाभा, 
विक हो सकता हैं। परन्तु चार्वाक तो घर्माघमं मानता ही नहीं है । फिर उस 
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दृष्टान्त के आधार पर. मग्नि की उष्णता, जलः की शीतलता को स्वाभाविक 

कँसे कहा जा सकता है? _ Pan PRD 
. अतएव, यद्यपि अहु स्थूलः, -अहं कृशः; ` इस व्यवहार में: स्थूल देह हीः 

आत्मा प्रतीत होता है । परन्तु-ऐसा होने-पर्‌--  - . = - ह 
` "योऽहं वाल्ये पितरावृन्व भवम्‌ सोऽहं. प्रनप्तू ननुभवामि” 

„` जो मैं वाल्य काल में माता पिता को देखता था वही मैं प्रपौत्रों को देख 
रहा हूं । यह अनुभवः नहीं बन सकेगा, क्योंकि वाल्य देह :एवं बृद्ध देहः में 
प्रत्यभिज्ञा का गन्व भी नही है, जिससे कि उनका ऐक्य सिद्ध 'हो । अतः कहता: 
होगां कि--आत्मा ने ही बाल्यकाल में माता पिता को देखा, उसी-ले. बुद्धा- 
वस्था में प्रपौत्रों को देखा । जैसे व्यावृत्त कुसुमों में अंनुबृत सूत्र कुसुमों से मिन्न, 
होता है । वैसे ही वार्घेक॑, योवन, वाल्य आदि अवस्थायें परस्पर व्यावृत्त हैं। 
परन्तु अहुंप्रत्ययका आलम्बन आत्मा उनमें अनुबृत है । अतः तीनो अवस्थाताले 
शरीरों से भिन्न ही हैं। कोई मनुष्य स्वप्नमें दिव्य देव देह ग्रहण करके दिव्य. 
मोगों को भोगता है । जगने के बाद वह देखता है कि मैं तो मनुष्य हूं, देवता 
नहीं हूं। इस तरह दिव्य देह के बाधित होने पर मी अहं अहं ज्यों का त्यों 
अनुवत्त न है । अतः व्यावृत देव देह एंव मनुष्य देह दोनों में अनुवत्त मान अहं 
आत्मा उनसे भिन्न ही है । कोई योगी काय व्यूह निर्माण करके अनेक देहों बे: 
एक अपने आत्मा को देखता. है । कभी स्वप्न में मनुष्य व्याघ्र बन जाता है। 
वह अपने को व्याघ्न देखता है। जगने पर वह अपने को मनुष्य मानता है। 
इससे सिद्ध होता है कि मनुष्य, व्याघ्र दोनों देह भिन्न है । परन्तु दोनों में अहं 
का आस्पद आत्मा उन दोनोंसे पृथक्‌ ही है। 

यदि आत्मा देह से भिन्न होकर अणु परिमाण हो तो स्थूलोऽहुं, दीर्घोहं . 
यह अनुभव बाधित होगा । साथही देह व्यापी सुख, दुःखान्‌भूति न हो सकेगी, 
भव्यम परिमाण होगा तो देह के समान ही अनित्य होगा । इस पक्ष में मी 


अवयव समुदाय देह को चैतन्यवान बनायेगा या प्रत्येक अवयव । यदि प्रत्येक" . 


अवयव चेतन र तो पूर्ण स्वतन्त्रों की एक वाक्यता न होने.से सम समय में 
मी विदद्ध ि्ाओंकी ओर क्रिया होगी, तब शरीर ही उन्मथित हो जायगा । . 


हे 
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यदि समुदाय में ही चेतयितृत्व होगा तब तो एक अङ्ग के छिन्न होने पर 
आत्मा के अवयव भी छिन्न होंगे । फिर चेतना का लोप प्रसंग होगा । विज्ञान 
ही महं का आम्बन बने तो यह पक्ष भी ठीक नहीं क्योंकि विज्ञान सब 
अनित्य क्षण भंगुर है ! किन्तु अहं अहं तो स्थिर एक रस ही है। 
जंगल के पशुओं के बच्चे उत्पन्न होते ही दूध पीने के लिये माता का 
स्तन इंढ लेते है यह केसे हो सकता हैं माना कि माता ने अपना स्तन भी 
बच्चे के मुख में डाल दिया, फिर भी स्तन से दूध चूसने की पद्धति उसे विना 
पूर्व जन्म के संस्कार के कीन सीखा सकता है ? क्योंकि सद्योजात बालक देह 
मात्र तो वैसे अनुभवों से रहित होता है। अतः कहना पड़ता है कि देह से 
भिन्न कोई नित्य आत्मा हैं । बही पूर्व देह के अनुभवों से उत्पन्न संस्कारों का 
आघार होता हैं । जीवन की अन्यथा अनुपपत्ति से वही जन्मान्तर 
संस्कार उद्भूत होते है जिनके कारण उन्हें ढूंढ लेने और चूसने की विद्या 
उदभत होती है। [ 

यद्यपि भौतिक देह, दिल, दिमाग, मस्तिष्क आदि के रहने पर ही चेतना- 
बस्था उपलम्भ होती है, उनके अभाव में चेतना का उपलम्म नही .होता । 
तो भी चेतना उनका धर्म नहीं है । क्योंकि यहां व्यतिरेक संदिग्ध है । अर्थात 
दिल, दिमाग, मस्तिस्क, या भौतिक शरीर के न रहने पर आत्मा की सत्ता 
ही न होने से उसका अनुपलम्भ हैं । अथवा सत्ता रहने पर भी उसका अभि- 
च्यञ्जक न होने से अनुपलम्भ है । अभिव्यञ्जक न होने पर भी अन्‌पलब्धि 
होती है । जैसे जाति के ध्यापक होने पर मी जहां अभिव्यञ्जक व्यक्ति नहीं 


होता, बहाँ जाति का उपलम्म नहीं होता, अतः अन्वथमात्र से चेतना देहादि 


का धर्म सिद्ध नहीं होता । प्रायः भौतिक 'वादी तेज अग्नि 
पदार्थं की सत्ता अङ्गीकार करते है । परन्तु दाहकत्व, प्रकारकत्व, 
विशिष्ट पदार्थ अग्नि का उपलम्म पार्थिव एवं आप्य पदार्थो के संसगे से ही 


"हीता है । 


लकड़ी, लोहा, कोयला और पानी के. बिनां केवल अग्नि कहीं उपलब्ध 
नहीं होती है । लकड़ी पर, कोयले पर, तार पर अग्नि का दाहकत्व, प्रकाश- 
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कत्व दिखता है । घृत, तेल, पेट्रोल, डीजल पर अग्नि दिखता है । सूयं मण्डल 
मी मूत्त पदार्थो का सार होने से ही. प्रज्वलित .है। दीपक, गैस आदि का 
प्रकाश तन्मूलक ही है। विद्यत भी अविन्धन घन होने से .जलमूलक ही है । तब 
क्या कहा जाय कि दाहकत्व, प्रकाशकत्व, अग्नि का घर्म न_होकर केवल जल 
पृथ्वी, लोहा, कोयला, लकड़ी आदि का ही घमं है ? पर ऐसा कहना उचित 
न होगा । तस्मात्‌ यही कहना होगा कि लोहा, लक्कड़ आदि अगति का अभि- 
व्यञ्जक है । इसीलिए उसके साथ अग्नि का अन्त्रय व्यतिरेक प्रतीत होता है । 
इन दोनों भूतोंसे अग्नि या तेज नाम की पृथक्‌ ही वस्तु है। इसी तरह चैतन्य 
भी देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, दिल, दिमाग, मस्तिष्क का घर्म नहीं हैं। किन्तु 
वह्‌ देहादि भिन्न स्वतंत्र आत्मा का ही घर्म या स्वरूपं है। | 

माक्सं आदि के अनुसार ऊंचे से ऊंचे ज्ञान, विज्ञान, ब्रह्म आत्मा की 
कल्पनाएं देह के भीतर ही बैठकर की जा सकती है। देह के बाहर आकर. 
कोई भी ज्ञान विज्ञान की कल्पना नहीं कर सकता । तस्मात्‌ देह का ही चर्म 
ज्ञान, विज्ञान हैं। परन्तु यह कहना ठीक नहीं है । क्योंकि इसके विपरीत यह 
भी कहा जा सकता है कि भूतों की कल्पना भी तो ज्ञान के बल पर ही की 
जाती हैं । प्रसिद्ध है कि— 

लक्षणा प्रमाणास्यां चस्तुं सिद्धिः” 
` लक्षण एंव प्रमाण से ही बस्तु सिद्ध होती है। प्रमाण ज्ञान का ही 
विशेष रूप है | चक्षुः श्रोत्रादि जन्य रूप शब्दाद्याकार वृत्ति ही चैतन्य व्याप्त 
होकर प्रमाण कही जाती है ।वस्तुतः जैसे दर्पण में प्रतिविम्ब भासित होता है 
वैसे ही चिद्रूप दर्पणा में ही सम्पूर्ण दृश्य प्रपञ्च प्रतिभासित होता है । अतएव 
जसे दर्पण बिना प्रतिविम्ब का उपलम्भ नहीं होता, उसी तरह अखण्ड भान 
चित्‌ के बिना कोई भी दृश्य परिलक्षित नही होता है। श्रृती भी यही 
कहती है-- 
तमेव भाग्तमन्‌भाति स्व 


अखण्डमान आत्मा के भान होने के परचात ही सब वस्तुएं भासित होती 
हैं । जिसमें सब खप जाय सबका अन्तर्माव हो जाय, और जिसका किसी में 
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अंन्तंमौव न हो, किसीमें खपत न हो, वही मूलवस्तु या आंत्मा हैं। इसे दृष्टि 


से अनन्त सत्ता, अनन्त स्फूर्त में ही सबका अन्तर्भाव है । जिसकी सत्ता 


नहीं है, जिसकी स्फूति नहीं है, उस वस्तु की कल्पना भी नही होती. । सत्ता 
बिना सब वस्तु असत, हो जायगी । स्फूति बिना, भान बिना, किसी वस्तु को 
अस्तित्वे ही असंभव है। स्फूति वाली वस्तु ही प्रामाणिक वस्तु हो सकेती 
है । किसी वस्तु, सत्ता या स्फूर्ति का अन्तर्भाव कही नही हो सकता । अतः 
बही मूलवस्तु है । वही ब्रह्म या आत्मा है । वेह भी दो नही है। स्फूति कॉ 
अवाघित होना ही सत्ता है और सत्ता का स्वप्रकाश होना ही उसकी स्फूति 
है । अतः स्वप्रकाश सत्ता या अत्यन्ता वाध्य स्फूँति ही आत्मा है । जैसे शय्या 
प्रासाद आदि संघात संहत होने से ही स्वार्थं नही होते । प्रासाद शथ्या आदि 
प्रासाद आदि के लिये नहीं होते । किंन्तु देवदत्तादि स्वविलक्षण चेतन देवद 
तादि के प्रयोजन से ही प्रयुक्त होते हैं। उसी प्रकार देहादि संघात भी स्व- 
भिन्न किसी असंहत चेतन के लिये ही प्रयुक्त होते हैं। जैसे भृत्यादि किसी 
स्वामी के प्रयोजन से किसी कार्य में प्रबृत होते है, उसी तरह चक्षु श्रोत्रादि 


. भी किसी असंहत मोक्ता आत्मा के ही प्रयोजन से प्रयुक्त होते हैँ- 


“देहादय संघाता स्वातिरिक्ता संहतातंमार्थाः संहतत्वातू शय्यादिवत्‌ 

अतएव शरीर इंद्रियादि का अधिष्ठाता आत्मा ही शरीर एंव इन्द्रियों में 
चैतन्य संपादन करता है । वैसे अहं सुखी, अहं दुःखी, इस रूप में आत्मा 
प्रत्यक्ष ही है । फिर भी चावाके आदि प्रतीति को देहादि गोचर ही कहते हैं, 


अतएब अंनुमांनादि प्रमाणो से आत्मा सिद्ध किया ` जातां है। जैसे छिदादि 


क्रियाओं के केरणमूत कुठारादिं बिना कर्ता के 'फलांघायक नही होते ह; 
उसी प्रकार ज्ञानकरणा, चक्षुरादिरणा भी क्ती के बिना .फलोपघायक नहीं 
हो सकते । अतः चक्षु श्रोत्र मन आंदिसे भिन्न आत्मा मान्य होना ही चाहिये + 

कुछ लोग शरीर को ही ज्ञान का कर्ता मानते हैं! परन्तु ब ह ठीक नहीं, 
क्योंकि पूर्वोक्त रीति से मृत शरीर में व्यभिचार होतां है। कहा जाता है कि 
ज्ञानादिक ही तो चैतन्य है। जैसे न्यायमत में, मुक्त आत्मा में ज्ञान नहीँ 
होता, नैसे ही मृत शरीर में ज्ञान न होने. पर मी शरीर के आत्मा होने में 
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कोई बाघा नहीं है । जैसे मुक्त में प्राण न होने से ज्ञान नहीं होतां, बैसे प्राण 
'नः होने से शरीर में ज्ञानाभाव उत्पन्न हो सकता है । लेकिन यह पक्ष ठीक नहीं 
{है क्योंकि यदि शरीर ही-आत्मा होता तो वाल्यकाल में दृष्ट वस्तु का बृद्धा 
"वस्था में स्मरण, नही होना चाहिये था ।- शरीर के अवयवों का उपचय अप- 
'चय॒ होने से शरीर का उत्पाद विनाश होता रहता है! अतः बालदेह से वृद्ध 
:देह भिन्नही है। अन्य से अनुभूत का स्मरण अन्य को नही हो सकता । जो 


'कहते है कि पूर्ण शरीर से उत्पन्न संस्कार द्वारा उत्तर शरीर में संस्कार उत्पन्न : 


हीते हैं, अतः स्मरण बन सकता है, उन्हें अनन्त संस्कार की कल्पना करनी 
पड़ेगी । उसकी अपेक्षा एक आत्माकी कल्पनामें ही लाघव है। यह भी कहा जा 
चुका कि शरीरमें चैतन्य माना जायगा तो बालक की स्तनपान में प्रवृत्ति असं- 
'भंबं होगी । क्योंकि प्रवृत्ति में इष्ट साघनगा ज्ञान हेतु है। सद्योजात बालक 
भें इष्ट साघनता का अनुभव कराने वाला कोई साधन नही है। 

देहातिरिक्त आत्मवादी के मत में तो जन्मान्तरानुमुत इष्ट साधनता का 
स्मरण होने से प्रबृत्ति संभव है । यह नही कहा जा सकता कि इस तरह तो 
जन्मान्तरान्‌ भूत अन्य वस्तुओं का भी स्मरण होना चाहिये । क्योंकि अन्य 
वस्तु विषयक. संस्कारों का कोई उद्‌आवक हेतु नही' है। प्रकृत में जीवन का 
हेतुमूत अदृष्ट ही स्तनपानके इष्ट साधनता संस्कार का उद्भावक है । संसार 
अनादि होने से आत्मा का भी अनादित्व सिद्धही हैं । बीज एंव अङ्कुरमें कौन 
पहले, कौन पीछे है, यह नही कहा जा सकता । सोने, जगने, दिन, रातमें भी 
कौन पहले. हुवा, यह नहीं बताया जा सकता । इसी तरह देहादि एवं उनके 
हेतुमूत कर्मो में भी कौन पहले है, यह नहीं कहा जा सकता। यदि देहादि नहीं 
तो देहेन्द्रियादि का हलचल रूप कर्म नहीं बन सकते और वे कर्म न हों तो 
द्ेहेंन्द्रयादि की ही उत्पत्ति निहेतुक कैसे हो सकती है? अतः देहादि से प्रथम 
उनके हेतु भूत कर्म चाहिए और कमं के लिये उनके हेतुभूत देहेन्द्रयादि 
आवश्यक है । इस तरह बीजा्कूर धाराके समान इनकी धारा को भी अनादि 
मानना उचित है । | 
: कर्मों के बिना विश्व का वैचित्र्य बन ही नही सकता । कोई क्यों भक- 
समात सम्राट्‌ बना, कोई क्यों कंगाल बना, कोई क्यों कुत्ता बना, 


~ 


% 
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-कोई क्यों उष्ट्र, हाथी या मनुष्य बना? यहां नित्य सिद्ध आत्मा के 


'जन्मान्तरीय कर्मों से ही उतर जन्म के बैलक्षण्य को स्वीकार करना 
"उचित है । ; FE 
चक्षु आदि तो ज्ञान के करण हैं। ज्ञान कर्त्ता नहीं हो सकते । यदि चक्षु 


'आदि को ही कर्ता माना जायगा तब तो चक्षु.आदि के न होने पर अन्ध हो 


जाने पर रूपका स्मरण नहीं हो सकेगा । परन्तु अंघों को भी रूप एवं रूपादि 
मान वस्तुओं स्मरण होता हैं। यदि नेत्र ही आत्मा है, , तब तो नष्ट हो 
जाने से आत्मा नष्ट हो गया । फिर रूपादि का समरण कंसे होग। ? इन्द्रि- 
यान्तर से स्मृति होगी, यह भी नही' कहा जा सकता । क्योंकि अन्य से अनु- 
भूत का स्मरण अन्यं को नहीं हुवा करता । अतएंव देवदत्त के अधीत को यज्ञ 
दत्त स्मरण नही कर सकता है। 

' इसी प्रकार मन में भी श्ञातृत्व नही संभव है, क्योंकि बह भी करण है, 
मनसा संकल्पयामि ऐसा व्यवहार दिखता ही है। वाथ ही यदि मन ही आत्मा 
हैं, तो अहं सुखी, अहं दुःखी यह प्रत्यक्ष न होगा | क्योंकि मन अणुपरिमाण है । 
प्रत्यक्ष में महत्व हेतु है । यदि मन का प्रत्यक्ष न होगा तो मन के सुख दुःखादि 
चमं का प्रत्यक्ष नहीं हो सकेगा । एक काल में अनेक ज्ञान नहीं होते । यही 
मनके अणुत्वमें प्रमाण है। यदि मन व्यापक या मध्यम परमाणु का होता तो 
मन का अन्य इन्द्रियों से सम्बन्ध होने से अनेक ज्ञान भी समकाल में होने 
चाहिये थे । यद्यपि दीर्घं शष्कुलीं, पापड़ भक्षण काल में, शब्द स्पर्शादि के सम 
काल में प्रतीति मालूम पड़ती हैं, तथापि वहां भी क्रम ही मानना चाहिये । 
जैसे कमलं के शतपत्र छेदन में क्रम नहीं प्रतीत होता तो भी वहां कम है ही, 
बैसे ही प्रकृत में भी जानना चाहियें । मान्य सान्य प्रत्यक्ष में ही महत्व. को 
कारणता है। अतएव माध्वमत में अणूपरिमाण वाले आत्मा का भी प्रत्यक्ष 
होता हैं । तथापि पृथक्‌-पृथक्‌ दो कार्य कारण भाव कल्पना में गौरव ही है । 
अतः महत्व को प्रत्यक्ष साधारण का हेतु मानना युक्त है। | 


_ बोद्ध विज्ञान को ही प्रकाश रूप होने से चेतन आत्मा कहते हैं और ज्ञान 
सुख आदि उसी के आकार विशेष हैं, वह मी क्षत होनेसे दीप, कलिका आदि 
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के समान क्षणिक है । नीलादि विज्ञान प्रबृत्ति विज्ञान हैं । 
. अहं जानामि; इत्यादि चिज्ञान आलय “विज्ञान है.+ पूर्व पूर्व विज्ञान उत्तरोत्तर 
' विज्ञान का हेतु होने से सुषुप्ति अवस्था में मी आलय विज्ञान धारा निरा- 
वाघ ही रहती है। :.. 
` ` यद्यपि कह जा सकता. है कि विज्ञान क्षणिक है। तो : तदाश्रित. संस्कार 
को भी क्षणिक ही कहना होगा । अत? कालान्तर में स्मरण असंभव होगा । 
तथापिः यह ठीक नहीं । मृगमद वासना वासित वसनों के.समान पूर्य पूर्व 
विज्ञान : जनित संस्कार उत्तरोत्तर ब्िज्ञानों से संक्रांत होते रहेगे । अतः-स्मरण 
हो सकेगा ।'' 
परंतु यह बौद्ध मतः भी. उचित नहीं । क्योंकि यहां प्रश्‍न होगा कि विज्ञान 
कया सम्पूर्ण जगत विषयत्वेन प्रकाशन करेगा या किसी विषय का ही प्रकाशन 
करेगा ? प्रथम .पक्षमें सर्यज्ञता का प्रसंग होगा । यकिञ्चित विषय का प्रकाश 
माना जायगा तो विनिगमनाविरह-होगा । किसका प्रकाश हो, किसका ,न-हो 
इसमें कोई हेतु न होने से किसी का भी प्रकाश न होगा । साथ ही सुषुप्ति में 
मीं जब विज्ञान रहता ही है तब तो विषयों का भी प्रकाश होना चाहिये । 
क्योंकि ज्ञानं सव्रिषय ही होला है। यदि कहा जाय कि उस समय निराकार 
विज्ञान की धारा ही रहती हैं, वह भी ठीक नही क्योंकि निराकार या निवि- 
षय विज्ञान धारा होने में कोई प्रमाण नहीं है । क्योंकि ज्ञानत्व विषयिता 
व्याप्य होता है। अतः जहां भी ज्ञान होगा, उसका विषय अवश्य होगा । 
प्रमाणाभाव होने पर भी यदि ज्ञान माना जायगा तब तो घटादि को भी ज्ञान 
क्यों न माना जाय. ? यदि कहा जाय कि यह. तो विज्ञान वादी को भी मान्यं 
ही है, क्योंकि वह विज्ञान से भिन्न -कोई वस्तु मानता ही नही । यहां यह भी 
विकल्प होगा कि ज्ञान का विषय रूप आकार विज्ञान से भिन्न है या अभिन्न 
है। भिन्न नहीं कहा जा सकता । यदि आकार विज्ञान से अतिरिक्त है तब तो 
विज्ञान से भिन्न वस्तु स्वीकृत हो गयी । यदि आकार विज्ञान से भिन्न नही 
तब तो नील, पीत, हरित, इत्याकारक समूहालम्बन ज्ञान में नीलाकार भी 
पीताकार ही जायगा॥ क्योंकि स्वरूपतः विज्ञान में कोई भेद है ही नहीं ॥ 
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| केहा जाय कि नीलपीतं में वस्तुतः भेद नहीं है, फिर भी नीलत्व, पीतत्व घमं, 

' भेद से, भेद की प्रतीति होती है। नीलत्व पीतत्व को विज्ञान से अभिन्न नहीं 
कहा जा 'सकता । क्योंकि अपारमाथिक नीलत्वादिका पारमार्थिक विज्ञान से 
अभेद नहीं हो सकता है । अतं: अनील व्यावृत्ति रूप अपोह्‌ विज्ञान का घमें 
है, यह भी नहीं कहो जा सकता । क्योंकि विरुद्ध नीलत्वादि का एकत्र 
समावेश असंभव ही है। अन्यथा तो विरोध मात्र का निर्धारण असंभव हीः 
हो जायगा । ; 

वासना का संक्रमण भी असंभव ही है। क्योंकि इस नियम के अनुसार 

माता की वासना का पुत्र में संक्रमण होना चाहिये, पर ऐसा नहीं होता । 

माता के अनुमूत विषय का पुत्र को स्मरण नहीं हो सकता है। यदि कहा 
_ जाय किं उपादानोंपादेय भाव ही नियामक है--भर्थात उपादान कारण की 
बासना उसके कार्य्य में संक्रांत होती हैं, तो यह भी ठीक नहीं क्योंकि एक 
का संस्कार दूसरे में संक्रांत होना असंभव हैं । क्षणिक विज्ञान भिन्न कालिक 
है । पूर्वं विज्ञान के समय उत्तर विज्ञान है ही नहीं । तब पूर्वं विज्ञान उत्तर 
विज्ञानसे अपना संस्कार कैसे डाल सकेगा ? यदि कहा जाय कि उत्तर विज्ञान 
में संस्कारकी उत्पत्ति ही संक्रमण है तो यह भी ठीक नहीं क्योंकि कोई उसका 
उत्पादक नहीं है। यदि कहें कि विज्ञान ही उत्पादक है, तब तो अनन्त 
विज्ञानों के अनन्त संस्कार . मानने पड़ेगें। क्षिक विज्ञानों में उत्तरोत्तर 
विज्ञानातुकूल अतिशय विशेष (शक्ति) की कल्पना भी निमू ल हैं। क्योंकि 
उसमें प्रमाणं नहीं है, कल्पना गौरंव भी । । 

कहा जाता है कि क्षेत्रस्थ बीज.से अङ्कूर की उत्पत्ति होती है। कुशूलस्थ 

बीज से नही । अतः अद्धूरत्वावछिन्न के प्रति बीज का कुर्गद्रूप ही हेतु है । 
अन्यंथा कुशूलस्थ बीज से भी अद्धूर उत्पन्न होना वाहिये | परन्तु यह कहना 
असंगत हैं। क्योंकि धरंणि, अनिल, जलरूप सहकारियों के होनेपर ही बीज से 
अङ्कुर पैदा होता है। अन्यथा नहीं । यदि संसार सभी क्षणिक होता तो 
एवायं घटः” यह प्रत्य भिज्ञाभी बाधित होगी । 


` घर्माधर्म का आश्रय यदि घरीर ही होगा तो देहान्तर कर्मो का देहान्तर 
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` से भोग असंभव होगा । अतः धर्माधर्मं का आश्रय शरीर से भिन्न आत्मा ही 
` है, अपने देहमें अहं सुखी, अहं दुःखी, अहं जानामि, अहं करोमि, योग्य विशेष 
गुणगान सुखादि के सम्बन्ध से आत्मा का प्रत्यक्षज्ञान होता हैं! पर देह में 
तो जैसे रथ क़ी गति,से मारथि'का-अन्‌मान होताःहै, .उसी तरह वैसे चेष्टा 
रूप'कमंसे आत्मा का अनुमान होता है। 


परमश्वर 


इसी प्रकार परमेश्‍वर की सत्ता का .अंगीकार करना भी अनिवार्य है । 
जब एक घट, मेज जी साधारण वस्तुओं का. निर्माता ज्ञानवान्‌, इच्छावान्‌ 
क्रिषावान्‌ कुम्भकारादि होता है तो यह कैसे कहा.जा सकता है कि चन्द्र- 
मण्डल, सूर्य मण्डल, भूधर. ` सागर, गगन मण्डल तथा अनन्तानन्त ब्रह्माण्ड 
बना किसी ज्ञानवान्‌, इच्छावान्‌ क्रियावान शक्तिशाली :चेतन के बिना 
निमित हो सकता है? सावयव होने के कारण इस प्रपञ्च को 
नित्य भी नहीं कहा जा सकता है। अतः सर्व प्रपञ्च का निर्माता. ज्ञाता 
अघिष्ठान एवं नियामक तथा कर्म फलदाता परमेश्वर को अंगीकार . करना 
अनिवाय हैं । 


धमं नियन्त्रित नीति 


शास्त्र स्वीकृत होने पर उसका संविधान (कांस्टिट्यशन) मानना अनि- 
वारये हो जाता है। जिस संविंधानके रारा अनादि, अनन्त परमेश्‍वर जगत का 
नियन्त्रण करता है, वह संविधान है वेदादि शास्त्र । उन्हीं शास्त्रों का ही एक 
अंश राजनीति है । शास्त्र एंव शास्त्रोक्त धर्म पे नियन्त्रित नीति ही कल्याण- 
कारी. सिद्धांत है । भौतिक समाजवाद और भौतिक घमं निरपेक्ष पुञ्जीवादमी 
हानिकारक है। 

शास्त्रों के अनुसार तो अध्यात्मवाद पर आधारित घर्म नियंत्रित शासन 


तंत्र या रामराज्य ही आदरणीय हैं। उसमें घन होता है, समृद्धि होती है, . 


अनन्त धन धान्य होता है । अनन्त रत्न, मणि, सुवण तथा अनन्त खानों से 


$ 


फर, 
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पूर्ण भूमण्डलका आधिपत्य होता है। परन्तु सब घर्मनियंत्रित होता है। बेकारी 
बेरोजगारी नहीं होती । उसमें कोई दरिद्र एवं दीन नहीं होते। कोई अबुध 
और अलक्षण भी नहीं होते, सब एक दूसरे के पोषक, रक्षक 
होते हैं। कोई शोषक नहीं होता है । अतएव वहां छीना झपटी भी. नहीं 


[ होती है:। | 3 


श्री. रजनीश जी कहते हैं कि समाजवाद में आत्माका अपलाप किया गया 
हैं । परन्तु वह स्वयं आत्मा की केवल बात कहकर रह गये ।  आत्मवाद पर 


. उन्होंने कोई विश्लेषण नहीं किया । यह अत्यन्त आवश्यक था । वास्तव में 


अभौतिक आत्मतत्वका प्रतिपादन ही समाजवाद का खण्डन है । अगर आत्मा, 
परमात्मा और घर्म तथा घर्म शास्त्रों का प्रामाण्य सिद्ध हो जाय तो समाज- 
वाद, माक्संवाद अपने आप खण्डित हो जाता है। परन्तु इन विषयों में 
रजनीश ने .जो कुछ कहा है, वह अत्यन्त नगण्य है । 

यहाँ संक्षेप में आत्मवाद पर प्रकाश डाला गया है । यहां. केवल समाज- 
बाद एवं मार्क्सवाद की लचर आलोचनाओं का ही खण्डन. किया गया है, 
और भौतिक पूञ्जीवाद की अपेक्षा उसकी युक्ति युक्तता का प्रतिपादन 
किया गया है । | । 

सिद्धान्त दृष्टि से अध्यात्मवाद पर आधारित धर्म नियंत्रित शासन तन्त्र 
ही मुख्य सिद्धांत हैं। जिसका प्रतिपादन “मार्क्सवाद और रामराज्य” एवं 
“विचार पीयूष”, आदि ग्रन्थों में विस्तृत रूप से किया गया है! 


_ — 


| 


विचार पीयूष 

रामायण मीमांसा _ 

चेद का स्वरूप और प्रामाण्य ._ 
अहंमर्थ और पंरमार्थसार 
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